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ముందు బాటలో... 


11 వ శతాబ్దం నుండి తెలుగు భాష సారస్వత గౌరవాన్ని పొందినదనేది 
చారిత్రక సత్యం. అయితే అంతకు మునుపు కూడా తెలుగు కవిత్వం పాటలు 
పదాల రూపంలో ఉండేదనేది కూడ అంతే సత్యం. తెలుగు ప్రజలు తమ 
అనుభవాలను వ్యక్తికరించుకునే క్రమంలో తమ అనుభవాల వంటి అనుభవాలు 
పురాణకాలం నుండి కొనసాగివస్తున్నాయని తెలిసి పోల్చి చూసుకోవటం జరిగింది. 
ఆ క్రమంలోనే సామాజిక వ్యవస్థ యెక్క స్వరూప స్వభావాలను విశ్లేషించుకుంటూ 
దానిలో భాగమైన కుటుంబ వ్యవస్థలోని (ప్రీ-పురుష నంబంధాలను 
విమర్శించుకోవటం జరిగింది. సామాజిక కుటుంబ సంబంధాలలోని మౌళికతను 
అర్థం చేసుకునే ప్రయత్నంలో భాగంగానే గ్రీ-పురుష సంబంధాలలోని 
అసమస్థాయీ సామాజిక సంబంధాలు స్పష్టమయ్యాయి. తత్ఫలితంగా ఇతిహాసపు 
చీకటి కోణం అట్టడుగున దాగిన సత్యాలు వెలికి తీయాలనే ఆకాంక్ష పెరిగింది. 
ఆసత్యాలను ఆవిష్కరించే దిశగా ముందుకు సాగినపుడు రాజకీయార్థిక సామాజిక 
సాంస్కృతిక పరిస్థితుల యొక్క మూలాలను అన్వేషించాల్సిన అవసరం ఏర్పడింది. 
మహిళాధ్యయనమనే కాగడాను పట్టుకుని వెతికితే సామాజిక చరిత్ర యెక్క 
కొత్త కోణాలు అర్ధం అయి స్తీ, పురుషుల జీవన విధానము నేపధ్యంలోని రాజకీయ 
శక్తులు స్పష్టమయ్యాయి. సామాజిక చరిత్రలో ఉత్పత్తి శక్తులు మారినపుడల్లా 
ఉత్పత్తి సంబంధాలలో మార్పులు చోటుచేసుకోవటం కనబడింది. ఆహారాన్వేషణ, 
పశుపోషణ వ్యవస్థానంతరం వ్యవసాయపు ఉత్పత్తులు ప్రారంభమైనప్పుడు ఏర్పడిన 
జంట పెళ్ళి వ్యవస్థను దాటి కుటుంబ నిర్మాణంలో స్తీ పురుష సంబంధాలు 
స్థిరత్వాన్ని పొందాయి. తన వారసులు తనవాళ్ళే అనే నమ్మకం కోసం స్త్రీని 
ఇంట్లోనే బంధించాలనుకునే క్రమంలో కుటుంబ నిర్మాణం జరగటంతో పునాది 
దశలోనే స్రీ పురుష సంబంధాలలో సంక్షిష్టతలు చోటు చేసేకున్నాయి. స్రీ సామాజిక 
ఉత్పత్తికి దూరం అయి పరాధీన స్థితిలోకి చేరుకుంది. రాజ్యం సంపదలు పురుషుల 
పరం అయి పురుషాధిక్య సమాజం పుంజుకోవటానికి అవకాశం ఏర్పడింది. 
పురుష ప్రయోజనాలను వీలైన సాంస్కృతిక జీవన విధానం చోటుచేసుకోవటం 
పహజపరిణామంగా సాగింది. సాంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ గుణాత్మకతతో 
కూడుకొని క్రొత్తసత్యాల ఆవిష్కరణకు నాంది పలికింది. అందుకే ముందుగా 
దానిని పరిచయం చేయటం జరిగింది. 


కుటుంబానికే పరిమితమయినా గ్రీలది కూడా స్పందించే హృదయం, 
సహజ జ్ఞానము కల మెదడుగల శారీరక నిర్మాణపు మానవ జన్మయే కాబట్టి 
స్త్రీ పురుష సంబంధాలలోని సంక్షిష్టతలకు స్రీలు సంఘర్షిస్తూ తమ స్పందనలను 
మౌనంగానో, మాటలరూపంలోనూ, చేష్టల రూపంలోనూ వ్యక్తం చేసారని 
సాహిత్యపఠనం అవగాహనను కలిగించింది. తెలుగు సాహిత్యాన్ని కొత్త చూపుతో 
చూసేసరికి మహిళల చైతన్యం బుద్భుద ప్రాయంగానో, గాలి బుడగలగానో, 
నిరసన రూపంలోనో ఉన్న అంతర్గత- బహిర్‌ చైతన్యం స్పష్టమయింది. స్రీ, 
పురుష సంబంధాలలోని స్త్రీల సంక్లిష్టతలకు రాజకీయార్థిక వషయాలకు సంబంధం 
ఉందని అర్థం అయ్యింది. ఆది కావ్యమైన రామాయణానికి తెలుగులో అనువాదాలు 
అనుసరణలు వచ్చాయి వాటిలో పుల్లెల శ్రీరామచంద్రుని అనువాదాన్ని 
నామూనాగా తీసుకోవటం జరిగింది. ఆది కావ్యమైన రామాయణం కాలంనాటికే 
రాజరికవు వ్యవన్థ వరవుష్టమై సంపదలకు రాజ్యానికి వారనత్వాన్ని 
నిర్ణయించటంగా అర్థం అయింది. అయితే రాజ్యానికి కాబోయే వారసుడి పుట్టుకకై 
కుటుంబ వ్యవస్థలో బహు భార్యలను చేసుకోవటం, తత్ఫలితంగా ముందు 
వెనుకలుగా భార్యలు గర్భిణులైతే వారసుడి నిర్వచించటం, దానికి మనస్తతిని 
(ప్రమాణంగా పెట్టుకోవటం జరిగింది. ఆ వారసుడ్ని బట్టి ప్తీల ఉనికికి గుర్తింపు, 
విలువలు ఉండటంచేత వ్యక్తిత్వం, చైతన్యం గల స్రీలు తమ ఘర్షణలను నిరసనల 
రూపంలో తెలియచేసారు. అలా నిరసనలు వ్యక్తం చేసిన (స్త్రీలను దుష్టశక్తులుగా 
భావించి కథలుగా అల్లి కావ్యాలు (వ్రాయటం జరిగింది. అన్నదమ్ముల మధ్య 
వారనత్వవు పోటి వచ్చి తమ ఉనికికి, వ్యక్తిత్వానికి విలువలు 
తగ్గుతాయనుకున్నపుడు సమర్ధులైన స్రీలు ఆత్మవిశ్వాసంతో, దృఢచిత్తంతోనూ 
సహేతుకంగానూ తమ చైతన్యాన్ని తెలిపారనేదానికి కైక ఒక గొప్ప ఉదాహరణ 
రాజనీతిజ్ఞరాలైనప్పటికీ 'తారి అనాగరిక జాతితో ఆటవిక న్యాయానికి తల 
ఒగ్గి తన కొడుకైన అంగదుడు రాజైతే చాల్లే అనుకునేంత వరకే చైతన్యాన్ని 
తెచ్చుకుంది. అన్నదమ్ముల మధ్య వారసత్వపు పోటీ అన్నదమ్ముల పిల్లల మధ్యకు 
విస్తరించినపుడు అది లైంగిక హింనగా వరణమించటం భారతంలో 
స్పష్టమయింది. సంపదల నిచ్చే భూమిని, సంతానాన్ని యిచ్చే (స్త్రీని ఒకే దృష్టతో 
చూసి ఆమెపై హక్కులు పొందటానికి పోటీ పడటం, వీరుడు చేజిక్కించుకున్నా 
రాజ్యానికివారసుడైన పెద్ద కొడుకు, లేదా అన్నదమ్ములందరూ ఆ స్రీ పై హక్కును 
పొందాలనుకోవటంలోని నేపధ్యం లోగల ఆర్థిక, రాజకీయశక్తులు అర్ధం అయితేనే 
ఆ శక్తుల మధ్య నలిగి లైంగిక హింస ననుభవించిన స్రీగా ద్రౌపది స్పష్టమౌతుంది. 


ద్రౌపది తనపైన యెవరికి హక్కులున్నాయంటూ ప్రశ్నించగలిగినా, పతి వ్రతగా 
ఆ కష్టాలన్నీ భరించి అన్నదమ్ములందరూ సంధియన్నా కూడా అవమానపు 
ప్రతీకారంతో దుర్యోధనుని చావుకై పోరుపెట్టిన ద్రౌపది చైతన్యం తనపై లైంగిక 
హింసకు పూనుకొన్న పర పురుషుల పట్లనిరసన దృష్టియే గాని, కుటుంబ 
వ్యవస్థలోనే అన్నదమ్ములందరి యొక్క లైంగిక పీడను ఎదిరించగల గట్టి చైతన్యాన్ని 
తెచ్చుకోలేకపోయింది. అన్నదమ్ముల పిల్లల మధ్య వారసత్వపు పోటీలో విజయం 
సాధించలేక వారి భార్యలపై లైంగిక హక్కును కలిగి ఉండాలనుకోవటంగా భారత 
కథ అర్థం అవుతుంది. దాని పట్లద్రౌపది నిరసన చూపించటం భారతంలో 
స్పష్టమయింది. అయితే స్త్రీల లైంగిక హక్కు ఉందన్న భావజాలం బహుభార్యత్వం 
తోపాటు వేశ్యా వ్యవస్థకు వీలు కలిగించే సంస్కృతిగా తయారయి చివరకు 
స్రీలు లైంగిక పీడనకు గురికావటం, దానిపట్ల (స్రీలు వ్యతిరేక చైతన్యం 
తెచ్చుకోవటం గా కావ్యాలలో అర్థం అయింది. పురుషుల చేతిలో (సీలు 
కీలుబొమ్మలుగా, సంతాన యంత్రాలుగా, మోహన యంత్రాలుగా ఉన్నంత వరకూ 
పితృస్వామ్యానికి ధోకాలేదని భావించారు. బహుభార్యత్వపు సంస్కృతి పట్ల (స్త్రీలు 
నిరసన చూపించాలనుకుంటే వారిపై ఎదురుదాడి చేసి బాధపెట్టాలనుకోవటమే 
భాగవతంలోని కృష్ణుని నవ్వులాట అర్థం అవుతుంది. అయితే రుక్మిణి తన జీవిత 
భాగస్వామిని ఎన్నుకోవటంలో పుట్టింటివారి పట్ల తన నిరసనను చూపించటంగా 
మాత్రమే అర్ధమయినా, కృష్ణుని బహుభార్యత్వం అర్ధం అయినా కూడ మౌనంగా 
నిరసించటం కృష్ణుడికి పెనుసవాల్‌గా మారింది, దాన్ని ఎదుర్కొనేందుకు 
రుక్మిణిపైనా తనకున్న లైంగిక అదుపులో భాగంగానే ఆమెకు నచ్చిన రాజును 
తగుల్మొని వెళ్ళమంటూ అనటం 'నవ్వుటాలి రూపంలో ఆమెను దుఃఖించేటట్లు 
చేయటంగా భాగవతంలో అర్ధమయింది. స్త్రీలను చెరబట్టన నరకాసురుడి పట్ల 
నిరసన చైతన్యమే సత్యభామను యుద్ధం చేసేటట్లు చేసి అతడ్ని పడగొట్టేటట్లు 
చేయగలిగిందనేది నాచన సోమనుని యెక్క '“ఉత్తరహరివంశంలో” అర్ధంఅయింది. 


పరిపూర్ణ వ్యక్తిత్వం, సమర్ధత గల సత్యభామ కృష్ణుని బహుభార్యత్వం 
పట్ల నిరసనను వ్యక్తంచేసి కృష్ణుడు తన వద్దనే ఉండేటట్లు చేసుకోగలిగింది. 
అయితే అది పురుష ప్రయోజనాలకు ఆటంకంగా భావించి ఆమె అంతర్గత 
చైతన్నాన్ని తెలుసుకోవటానికే పారిజాత పుష్పాన్ని తెచ్చి రెచ్చగొట్టి సత్యభామ 
చైతన్యపు స్థాయి బహిర్గతమయ్యేటట్లు చేసుకొని దాన్ని అంచనావేసి పుణ్యకవ్రతం 
రూపంలో ఆమె నిరసనను ఆధో చైతన్య స్థితికి తేవటంగా తిమ్మన రచించిన 
పారిజాతాపహరణంలో స్పష్టమవుతుంది. అటు రాజ్యాన్ని ఇటు (స్త్రీని అనుభవించే 


దృష్టి పరిగి బహుభార్యత్వంతో పాటు వేశ్యావ్యవన్థ పెచ్చు పెరిగింది. 
తత్పరిణామంగా కుటుంబ వ్యవస్థలో సమతుల్యత లేదనేభావనతోపాటు గాక 
ప్రీలు తమ శరీరాలయెక్క స్పందనలను గుర్తించగల చైతన్యం స్రీలకుండటంతో, 
అన్య పురుషసంపర్శాన్ని కోరుకునే దిశగా సాగింది. అయితే భర్తలు ఆంక్షలను 
మరింతగా పెంచి శిక్షించాలనుకున్నపుడు గోడల బద్దలయితే బాగుండునని 
భావించటం, గడపలు దాటి చాటుమాటు వ్యవహారాలలోనికి వెళ్ళి అసమనైతిక 
సంస్కృతిపట్ల తమ నిరసనను తెలపటంగా కథా కావ్యాలు అర్థమయ్యాయి. 
అధికార సంబంధాలు గల కుటుంబంలో భర్త తన గురించి, తన కోరికల 
గురించి పట్టించుకోకపోగా చీటికి మాటికి విసుక్కుంటూ ఉంటే రాధ తనకు 
అందుబాటులో ఉన్న చిన్నవాడైన కృష్ణునితో సంబంధాలలో ఉండాలనుకున్నప్పుడు 
కృష్ణుద్ని పెళ్ళి చేసుకున్న ఇల తన లైంగిక హక్కును పొందాలనుకుని కృష్ణుడ్ని 
కట్టడి చేయాలనుకుంటుంది. అప్పుడు రాధ లైంగిక న్యాయాన్ని ప్రశ్చకు పెట్టటంగా 
ముద్దుపళని రచించిన 'రాధికాసాంత్వనం” అర్థం అవుతుంది. 


అయితే ఆధునిక యుగంలో మారుతున్న రాజకీయార్థిక చలన సూత్రాల 
ప్రభావం వల్ల ప్రీల చైతన్యంలో అనేక మార్పులు చోటుచేసుకున్నాయి. అనాదిగా 
పితృస్వామ్య రాజకీయ శక్తుల మధ్య నలుగుతున్న (స్త్రీలు ఆత్కార్పణ దిశగా సాగి 
పుత్తడి బొమ్మలా తమ నిరసనను తెలిపిన మరికొంత మంది చదువు తెచ్చిన 
జ్ఞానంతో పురుష వేషంధరించి సమాజాన్ని ఎదుర్కొనే చైతన్యాన్ని వ్యక్తం 
చేయుటంగా కందుకూరి వీరేశలింగంగారి రాజశేఖర చరిత్ర అనే నవలలోనూ, 
రాయప్రోలు వారి లలిత అనే కావ్యములోను అర్ధం అవుతుంది. అయితే 
రాయప్రోలు వారి కావ్యాలలో ప్రజాస్వామ్యయుత చైతన్యంతో ఉన్న స్త్రీగా 
“అనుమతి” అనే కావ్యములో అర్థం అవుతుంది. 


ఆధునిక యుగంలో వ్యక్తుల కోర్కెలను తీర్చే వ్యవస్థగా వచ్చినది మార్కెట్‌ 
వ్యవస్థ అది మానవ సంబంధాలలో లైంగిక వివక్షను మరింతగా పెంచింది. 
లింగ వివక్ష మూల కారణంగా గల పితృస్వామ్యపు అణిచివేత సంస్కృతి యెడల 
నిరసనను ప్రకటించే చైతన్యం వ్యాప్తి చెందింది. కౌటింబిక సంబంధాలలో ఉన్న 
స్త్రీల చైతన్యాన్ని, సామాజిక రాజకీయ సంబంధాలలో ఉన్న స్ర్తీల చైతన్యాన్ని 
ప్రతిఫలిస్తూ నాటకాలు, నవలలు, కథలు వచ్చయి. 


మార్కెట్‌ శక్తులు విజృంభించిన (ప్రపంచీకరణ యుగంలో, మానవ 
సంబంధాలలో పెనుమార్పులు వచ్చాయి. తత్పలితంగా స్రీ, వురుష 


నంబంధాలలోనూ, కుటుంబ వ్యవస్థలోనూ పెనుమార్పులు వచ్చాయి. 
వరకట్నాలను వ్యతిరేకించే దిశగా సాగిన స్తీ చైతన్యం పితృస్వామ్య కుటుంబ 
సంస్కృతిని ఎదుర్కొంటూ, వివాహం, పెళ్ళి తంతుపట్ల నిరసనను తెలియచేస్తూ, 
సహజీవన సంస్కృతి వైపు మొగ్గు చూపించటంగా తెలుగు కథానికలో (స్త్రీల 
చైతన్యం అర్థం అవుతుంది. 


తెలుగు సాహిత్య పరిణామ వికాసాలకు కాలానుగుణ స్రీల చైతన్యానికి 
గల సంబంధం స్పష్టమయి, ప్రీ వాద ఉద్యమం చేదోడు వాదోడుగా మహిళా 
చైతన్య ప్రస్థానరథం మహా ప్రస్థానంగా సాగి మరో ప్రస్థానంగా మారి మహిళాభివృద్ధి 
బాట పట్టి సాధికారికతను సాధించే చైతన్యంగా స్థిరపడటంగా తెలుగుసాహిత్యం 
విస్తరిస్తోంది. తెలుగు అకాడమివారి “తెలుగు? సాహిత్య పత్రిక తెలుగు 
విశ్వవిద్యాలయంవారి “వాజ్మయి” పత్రిక మరియు వివిధ దినపత్రికలలో 
ప్రచురించబడిన రచయిత వ్యాసాలను ఆయాపత్రికాధిపతుల సౌజన్యంతో 
పుస్తకరూపంలోకి తెచ్చి తెలుగు సాహిత్యంలో ప్రతిఫలించిన మహిళల చైతన్య 
ప్రస్థానాన్ని మరోచూపుతో మీ ముందు ఉంచటమే ఆశయంగా భావించటం 
జరిగింది. విస్తుతమైన తెలుగు సాహిత్యంలోని కొన్ని రచనలను మాత్రమే మచ్చుకకై 
స్వీకరించి విమర్శన వ్యాసాలుగా ఈ పుస్తకంలో పొందుపరచటం జరిగింది. 
(ప్రాచీన కావ్యాలను ఆధునిక సాహిత్యంలోని కావ్యాలను నాటకాలను నవలలను 
కథలను కథానికలను ఉదాహరణలుగా చేసుకొని ఈ విమర్శనా వ్యాసాలను 
(వ్రాయటం జరిగింది. 


రచయిత యెక్క మహిళాజన అధ్యయిన చైతన్యానికి పునాదిని వేసిన 
డా॥ కాత్యాయిని విద్మహే గార్కి కృతజ్ఞాతలు తెలియజేస్తూ ఈ ప్రక్రియలో 
సహకరించిన అందరికి కృతజ్ఞాతలు తెలియజేస్తూ... 


ఇుంకణే! 


(జె. కనకదుర్గ) 
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అవగాహన... 


ఆర్థిక రాజకీయ సామాజిక సాంస్కృతిక రంగాలలో దేశం అభివృద్ధి 
చెందటానికి అవసరమైన మానవ వనరుల వినియోగానికై ముఖ్యమైన మానవ 
సంబంధాల అభివృద్ధిని ఆకాంక్షిస్తూ అభీవృద్ధికర రంగాలలో స్త్రీల భాగస్వామ్యానికై 
లింగ సమానత, లైంగిక న్యాయం అనే విషయాలను ముందుకు తెస్తూ, 
మహిళాజన అధ్యయన దృక్పధం (WOMEN 5146169) ఏర్పడింది. 


సంప్రదాయ సాహిత్యం తరతరాల నుండి అనాదిగా తరలివస్తున్న 
సాహిత్య సంపద. మానవ జీవన విధానాల ప్రదీపీక. మానవ జీవిత ప్రతిఫలనం 
కల సంప్రదాయ సాహిత్యం, నేటికీ మన జీవితాల కొక కరదీపికగా నిల్చి 
మానవజాతి అనుభవాలకొక ప్రయోగ వేదికగా ఉంది. సంప్రదాయ సాహిత్యం 
భూతకాలానికి చెందినా, వర్తమాన కాలపు అనువర్తనం కలిగి భవితవ్యాన్ని 
ఫలప్రదం చేయటానికి దోహదకారి కాగలుగుతుంది. ఆ క్రమంలోనే సంప్రదాయ 
సాహిత్య విమర్శ అభివృద్ధి చెందింది. కవి యొక్క అనుభూతుల భావనలకు, 
ఆలోచనలకు అక్షరాకృతి కావ్యమైతే, ఆ కావ్యానికిని పాఠకుల మనోచైతన్యానికి 
వారథి వంటిది విమర్శ అవుతుంది. సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ లక్షణ శాస్త్రాల 
కనుగుణంగా ఆరంభింపబడి, కావ్య మీమాంసాదులను పొంది తత్త్వవిచార దిశగా 
(ప్రస్థావిస్తూ నానాటికి సాహిత్యపు విలువలను సంతరించుకుంటున్నది. 
కావ్యానుశీలన వల్ల తత్మావ్యంతో హృదయ సంవాదం చెందగలిగినప్పుడు 
విమర్శకులకు కలిగిన ఆలోచనలకు అక్షరాకృతినాందిన ఒక నూతన సంవిధాన 
రూపమే విమర్శ. అదొక దర్శనం కూడా. విమర్శ అనేది కట్టమంచి కట్టమంచి 
రామలింగా రెడ్డితో ఆధునిక కాలంలోనే ఆరంభించింది కాబట్టి నవ్య సంప్రదాయ 
విమర్శ అనే దానిని కాలవాచిక శబ్దంగా కాక కర్మధారయ సమాస పదంగా 
అర్థం చేసుకోవడం చేత అదొక నూతన విమర్శనా పద్ధతిగా భావించవచ్చు. 
నిరంతర పరిణామ శీలమైన సమాజసంబంధాలలో పొందిన నూతన చైతన్యపు 
దృక్కోణాల నుండి చేసిన సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శయే నవ్య సంప్రదాయ 
సాహిత్య విమర్శ. సాహిత్య విమర్శనా ప్రస్థానంలో సంప్రదాయ భావన క్రమ 
వికాసాన్ని పొందుతూ వర్తమానంలో వైవిధ్యం కల్గిన చైతన్య స్పూర్తితో ఉంటుంది. 
నూతన సాంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శగా రూపొందుతూ ఉంటుంది. అదొక 


నవనవోన్మేషమైన కాంతులను వెదజల్లే సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శనా స్రవంతి. 
ఈనాటి సమాజ పరిణామాల కనుగుణంగా ఒక నవ్యమైన దర్శనంతో ఆ 
సంప్రదాయ సాహిత్యానికి నూతన విలువలను సంతరింపచేయటం నవ్య 
సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శగా భావించవచ్చు. 


సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ అయినా ఆధునిక కవిత్వ విమర్శ అయినా 
దాని ధ్యేయం మానవ సంబంధాల అభివృద్ధిని ఆకాంక్షించేదిగా వుండాలి. విమర్శ 
అనేది కవి దృక్పథం, ఆయా కవుల జీవిత కాలంనాటి సామాజిక మానవ 
సంబంధాలలోని సంక్షిష్టతను వ్యక్తం చేసేదిగా సమాజ సంబంధాల పటిష్టతకు 
దారితీసేదిగా వారిరచన ఉన్నదా లేదా అనియు మరియు అది ఒక జాతి లేక 
ఒక వర్గ ప్రయోజనాలకి మాత్రం పరిమితమైనదిగా ఉన్నదా అనే విషయాన్ని 
విచక్షణకు పెట్టి అభివృద్ధికరమైన పరిణామాలను సూచించ గలిగేదిలా ఉండాలి. 
కావ్యానుశీలనం చేసేటప్పుడు కావ్య తత్వాన్ని అవగాహన చేసుకోవటానికి తగిన 
పథనిర్దేశం చేయగలిగే విమర్శ పరిణతి పొందిన విమర్శగా భావించవచ్చు. 
కావ్య సృజన నాటి చారిత్రక పరిస్థితులు వ్యవస్థా స్వరూపాలు కావ్యంలో బహిర్గతం 
అవుతాయి. కవి జీవితానికి కావ్య రచనకు ఉన్న సంబంధాన్ని పరిశీలిస్తూ కవియెక్క 
భౌతిక మానసిక తాత్విక జీవిత విశేషాలు కావ్యరచనకు ఎలా దోహదం 
చేయగలిగాయో విమర్శిస్తు కవి అందించిన కావ్యాంతర్గత తత్త్వాన్ని పరిశీలించే 
ప్రవృత్తి విమర్శకులకు ఉండాలి. 


సంప్రదాయ సాహిత్యంలో కవి ఆశించిన రసానుభూతి, ఉపదేశాత్మకత, 
కథావస్తువులో అంతర్లీనంగా ఉన్నా కవి కాలం నాటి ఆర్థిక రాజకీయ సాంస్కృతిక 
పరిస్థితుల పర్యవసానంగా సమాజ సంబంధాలలోని పరిణామాలకు దారి తీసిన 
వ్యక్తుల పరస్పర సామాజిక మానవ సంబంధాలు కావ్యంలో వాస్తవికంగా 
చిత్రీకరించబడుతాయి. ఆ చిత్రీకరణలో కావ్య వస్తువుకూ, ఆనాటి ఆర్థిక, 
రాజకీయ, సామాజిక వ్యవస్థకూ ఉన్న సంబంధాలను గ్రహించి వాటికోసం కవి 
చెప్పాలనుకొని చెప్పిన విషయాలు, అవి సమాజంలోని, మనవసంబంధాలలో 
ఎజాతి, ఎవర్ణ (ప్రయోజనాలకు తోడ్చడే విధంగా ఉందో, విచారించి విమర్శ 
చేయగలుగుతుంది. 

మధ్య యుగాలనాటి నుండి ఆవిర్భవించిన తెలుగు సంప్రదాయ సాహిత్య 
చరిత్రలో పితృస్వామ్య పరిరక్షణ ధ్యేయంగా జరిగిన సాహిత్య సృజనను విమర్శ 
చేసేటప్పుడు విమర్శకులు కవి హృదయంతో సంవాదం చెందగలిగినా కూడా 


ఆకావ్యం మానవ సంబంధాలలో ఏజాతి, ఏవర్గ సమాజ సంబంధాల 
ప్రయోజనాలను విమర్శించిందో తెలియజేయాలి. దానికై కావ్యంలో భావస్థితిలో 
(బొమ్మ) ఉన్నదానినే కాక, అభావస్థితిలో (బొరుసు) ఉన్న అంతరార్దాన్ని వెలికి 
తీసి ఆ విషయాన్ని కవి విస్మరించటం చేత అది ఎలా మానవసంబంధాల 
అభివృద్ది నిరోధకంగా పరిణమించిందో కూడా చెప్పగలగాలి. 


ప్రపంచీకరణ ప్రభావం ప్రబలంగా ఉన్న నేటి రోజులలో కూడా 
సంప్రదాయ సాహిత్యంలో ప్రతి ఫలించిన సంస్కృతీ విషయాలు సమాజ 
సంబంధాలలో అంతస్పూత్రంగా ఉంటునప్పుడు నవ్య చైతన్యపు దృక్పధంతో 
సంప్రదాయ సాహిత్యపు విలువలను నిర్ణయించే క్రమంలో విమర్శ ఒక 
గుణాత్మకతను పొందుతుంది. అదొక నూతన దర్శనాన్ని కలుగజేస్తుంది. నేటి 
భౌతిక జీవన విధానపు మార్పుల కనుగుణంగా ఆనుశ్రుతంగా వస్తున్న సంప్రదాయ 
సాహిత్యపరమైన సంస్కృతి యొక్క మూలాల అన్వేషణ జరుగుతున్నపుడు 
పరిణామశీలమైన ఆధునిక సమాజంలో నవ్య గుణాత్మకత గల సంప్రదాయక 
సాహిత్య విమర్శ ప్రయోజనకరమైన చైతన్యాన్ని కలిగించ గలుగుతుంది. అది 
సమాజాభివృద్ధికి బాటలు వేసే విధంగా ఉండి మానవ సంబంధాల అభివృద్ధిని 
ఆకాంక్షించే స్థితిలో ఉంటుంది. 


అనగా మానవ సంబంధాల అభివృద్ధికి గుణాత్మకమైన నవ్య సంప్రదాయ 
సాహిత్య విమర్శకు సంబంధం ఉంటుంది. కాబట్టి మానవ సంబంధాల అభివృద్ధిని 
లక్ష్యంగా చేసుకునే దర్శనాన్ని కలగజేసే గుణాత్మక దృక్పధం సమాజ 
సంబంధాలలోని సంక్షిష్టతను అర్థం చేసుకొని అంతిమంగా సమాజంలోని ప్రీ 
పురుషుల సమస్థాయీ జీవన సంస్కృతిని నూచించే విధంగా మానవ 
సంబంధాలతో అనుబంధం కలిగి ఉంటుంది. మానవ సంబంధాల అభివృద్ధి 
ధ్యేయంగా సమాజ అంతర్గత స్థాయి సంబంధాలను విశ్లేషించుకుంటూ, చారిత్రక, 
రాజకీయార్థిక, సామాజిక సాంస్కృతిక నేపధ్యాన్ని విశదీకరించుకునే క్రమంలో 
సమాజ సంబంధాలతో ద్వితీయ (శ్రేణిలో నున్న మహిళల అభివృద్ధి మానవ 
సంబంధాల అభివృద్ధికి దోహదం చేయగలుగుతుందనే సత్యం సంప్రదాయ 
సాహిత్యాన్ని మహిళాజన అధ్యయన దృక్పధంతో విమర్శించగలిగినప్పుడు 
స్పష్టమౌతుంది. మహిళాజనఅధ్యయనానికి సమాజ శాస్తాంశాలైన రాజకీయ, 
ఆర్థిక సాంస్కృతిక విషయాలతో అవినాభావ సంబంధం ఉండటంతో మానవ 
సంబంధాలలో అభివృద్ధికర పరిణామం గల చైతన్యాన్ని కల్గించగల శక్తి 


ఈవిమర్శనకు వుండి ఒక గుణాత్మకతను సంతరించుకుంటుంది. అనగా 
మహిళాజన అధ్యయన దృక్కోణంతో చేసిన సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ ఒక 
నవ్య గుణాత్మకత కలదిగా భాసిస్తుంది. ఈ గుణాత్మకత గల సంప్రదాయ సాహిత్య 
విమర్శ మానవ సంబంధాల అభివృద్ధికి అనువుగా జీవన సంస్కృతిని 
తీర్చిదిద్దుకోగలిగే హృదయ సంస్మారాన్ని, చైతన్యాన్ని ఇవ్వగలుగుతుంది. 
సంప్రదాయ సాహిత్యంలో కథాగమనం వక్రతను పొందిన చోట గుణాత్మకత 
గల విమర్శతో దర్శించగలిగితే అక్కడగల లోపభూయిష్టమైన మానవ సంబంధాలు 
అర్థం కాగలుగుతాయి. ఉదాహరణగా ఈకథా గమనవక్రత నాచన సోమన 
ఉత్తర హరి వంశంలోని ఘట్టంలో సత్యభామ నరకాసురిడితో యుద్ధం చేస్తున్న 
సందర్భలో స్పష్టం అయింది. నరకాసురుని ధాటికి మూర్భపడిన కృష్ణుడ్ని 
సత్యభామ సేద తీర్చినా అతడు లేచి యుద్ధం చేయలేక సత్యభామకు విల్లు ఇచ్చి 
యుద్ధం చేయమంటాడు. అనుభవం లేకపోయినా సత్యభామ భయపడకుండా 
తన శక్తిని నిరూపించుకునే అవకాశం వచ్చినందుకు ఉప్పొంగిపోయి నరకాసురిని 
ధాటికి నిలబడటమే కాక, (స్త్రీలను చెరబట్టిన అతడ్ని మట్టికరిపించే ధ్యేయంతో 
యుద్ధం చేస్తూ అతడ్ని నిరాయుధుడ్ని, నిస్సహాయుడ్ని చేసి గాయపరిస్తే, 
రణభూమిలో అతడు కుప్పకూలుతాడు. ఆ సమయంలో కృష్ణుడు సత్యభామ 
చేతితోని విల్లును అందుకుంటాడు. నరకాసురుడు సత్యభామ శరీర పార్వాలలో 
బాణాలు వేసి బాధకు గురిచేసినప్పుడు లేవని కృష్ణుడు ఇంకొక్క బాణం వేస్తే 
నరకాసురుడు పూర్తిగా చచ్చిపోయే సమయంలో లేచి పాఠకుల మనస్సును 
నీరు గారుస్తూ, సత్యభామను యుద్ధం నుండి విరమింపజేస్తాడు. దానికై అతడు 
ఆమెకొక కంఠాభరణాన్ని కానుకగా యిచ్చి ఆమె దృష్టిని నరకాసురుడి వైపునుండి 
ఆమెకు నిత్యశత్రువైన రుక్మిణి వైపు మళ్లింపచేయటం కథాగమన వక్రత. 
రణభూమిలో రక్తం కక్కుతూ హాహా కారాలు చేస్తూ కుప్పకూలిపోయేవిధంగా 
గాయపడి, నిస్సహాయ స్థితిలో ఉన్న నరకాసురుడ్ని సత్యభామ మరియొక్క బాణం 
వేసి చంపగలిగితే స్రీ శక్తికే విజయోత్సవాలు జరిగేవి అది పితృస్వామ్యం భరించలేని 
విషయం. 


అలా జరిగితే పురుషులు చేయలేని దానిని స్రీలు చేయగలరని నిరూపణ 
జరిగి అప్పుడే పితృస్వామ్యానికి స్వస్తి పలికేవారు. అనాదే మహిళా శక్తికి విలువలు 
ఏర్పడి మానవ సంబంధాలు పటిష్టం కాగలిగితే, నేటి మహిళ బిల్లు ప్రస్తావన 
అవసరం వుండేది కాదు. అయితే సత్యభామ నరకాసురుడ్ని చంపే చివరి 
నిమిషంలో కృష్ణుడు సత్యభామచేత యుద్ధం మాన్పించటం ఇక్కడ కథాగమన 


వక్రత. ఈ వక్రత పట్ల గుణాత్మక విమర్శ చేయగలిగినప్పుడు, అంటే మానవ 
సంబంధాల దృష్ట్యా స్రీల స్థితిగతులను అర్థం చేసుకోవటానికి చారిత్రక 
నేపధ్యంలోకి వెళ్లగలిగినప్పుడు హరివంశంలో నారీశక్తి ఒక చారిత్రక భౌతిక 
వాస్తవికత అనేది అర్ధం కాగలిగింది. ఆ సంఘటన నుండి చారిత్రక, రాజకీయ 
సామాజిక, సాంస్కృతిక నేపధ్యంలోకి తొంగి చూసినప్పుడు నాటి కవులు 
సత్యభామ యుద్దోత్సాహాన్ని బాగా వర్ణించగలిగినా, అంతిమ విజయాన్ని మా(త్రం 
పురుషులకే కట్టబెట్టే విధంగా సత్యభామ చేత యుద్ధం మాన్పించి కృష్ణుడి చేతిలో 
నరకాసురుడు చచ్చిపోయినట్లుగా వర్ణించాలనుకోవటం అర్ధమయి పాఠకులను 
నిరుత్సాహపరచటానికి కారణం అయింది. ఆనాటి పితృస్వామ్య వ్యవస్థలో రాణి 
రుద్రమదేవి పరాక్రమశక్తిని సత్యభామ పాత్రకు ఆపాదించి కొనియాడినా 
పితృస్వామ్య పరిరక్షణ ధ్యేయంగానే కవులు కావ్యాన్ని పూర్తిచేసారనేది. అర్ధం 
అవుతుంది. అంతేగాక అటు సంస్కృత సాహిత్యంలో గాని, తెలుగు సాహిత్యంలో 
గాని 13 శకి పూర్వం సత్యభామ పాత్ర ఎప్పుడు ఎక్కడా యుద్ధం చేసినట్లు 
లేదని, కేవలం రుద్రమ దేవి శక్తియుక్తులే సత్యభామ పాత్రకు ఆపాదించి మహిళా 
శక్తిని ఆవిష్మరింపచేయటానికి ముఖ్యంగా తెలుగు కవులు తెలుగు సాహిత్యంలో 
రికార్డు చేయటానికి పూనుకున్నారనే గొప్ప విషయంకూడ అర్థం అవుతుంది. 
ప్రపంచ చరిత్రలో గాక రాణి రుద్రమదేవి కాలానికి కొద్దిగా ముందు డిల్లీ 
సుల్తానాగా రజియా సుల్తానా చరిత్రలో (ప్రసిద్ది కెక్కిన మొదటి మహిళ అయినా 
ఆమె శక్తులు కేవలం కుటుంబ వ్యక్తులను ఎదురించటం వరకే పరిమితం 
అయింది. ప్రపంచ చరిత్రలోనే గాక భారతదేశ చరిత్రలో ముఖ్యంగా ఆంధ్రదేశ 
చరిత్ర గర్వించదగ్గ ప్రథమ మహిళగా రాణి రుద్రమాదేవి యుద్ద వ్యూహాలు 
పన్ని, రాజులను జయించి, రాజ్యాన్ని హస్తగతం చేసుకొని, పాలించి తన పరాక్రమ 
శక్తులను ప్రకాశమానం చేసుకోవటంగా ఒక చారిత్రక భౌతిక వాస్తవికత 
అవగాహనకు రావటానికిని ఈ నవ్వ గుణాత్మకగల విమర్శయే దోహదం 
కాగలిగింది. ఇలాగే తెలుగు సాహిత్యాన్ని ఈ నవ్య గుణాత్మకతగల విమర్శ 
చేసినప్పుడు భారతంలోని ద్రౌపదీ స్వయంవరంలోను, దుష్యంతోపాష్యానం వంటి 
ఘట్టాలలోను ఎన్నో నూతన సత్యాలను ఆవిష్మరింపచేయగలిగింది. 


మానవ సంబంధాల దృష్ట్యా ఆయా సత్యాల ఆవిష్కరణకు మహిళాజన 
అధ్యయన దృక్కోణం అవసరం ఉంటుంది. 1975 నాటి అంతర్జాతీయ మహిళా 
సంవత్సరం నుండి మహిళాభివృద్ది భావాలు అటు ఆధునిక సాహిత్యాన్నే కాక 
ఇటు సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శను కూడా ప్రభావితం చేస్తోంది. 


మహిళాభివృద్ధికి ప్రధాన ఆటంకమై పితృస్వామ్య సంస్కృతి యొక్క మూలాలను 
అన్వేషించే క్రమంలో సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ నూతన గుణాత్యకతను 
పొందింది. కట్టమంచి రామలింగారెడ్డి గారి కవిత్వతత్వ విచారం నుండి 
ప్రారంభమైన నూతన సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ క్రమ వికాసాన్ని పొంది 
కందుకూరి దగ్గర నుండి కావ్య లక్షణాల కనుగుణంగా సాగి, కావ్య మీ 
మాంసాదులను పొంది తాత్త్వికదిశగా సాగించటంలో భాగస్వాములైన 
జి.వి.సుబ్రమణ్యంగారు కోవెల సంపుమారా చార్యులు చేకూరి రామారావుగారు 
మొదలగు విమర్శకులు ప్రాచీన సాహిత్యాన్ని విమర్శించి ఎన్నో సత్యాలు, 
వెలుగులోకి తెచ్చారు. వారు నాణానికి బొమ్మ వైపున ధనాత్మకంగా ఉన్న లేదా 
భావ స్థితిలో ఉన్న సత్యాన్ని వెలుగులోకి తెచ్చారు. అయితే అభావ స్తితిలో 
బొరుసు వైపున్న బుణాత్మకంగా ఉన్న సత్యాన్ని గ్రహించి మహిళాజన అధ్యయన 
కోణం నుండి విమర్శకు పెట్టినపుడు మహిళల స్థితిగతులు అర్థం అయి, మరెన్నో 
సత్యాలు వెలుగులోనికి తీసుకువస్తే మానవ సంబంధాలను పటిష్టంచేసుకునే 
అవగాహన ఏర్పడుతుంది. 


జి. వరలక్ష్మి గారి యుగయుగాలలో భారతీయ మహిళలో అనే 
విమర్శనా గ్రంథంలో మహిళాజన అధ్యయనం విశ్లేషణ రూపంలో అరంభమయి 
1990 నాటికి కాకతీయ యూనివర్సిటిలో డా॥ కాత్యాయినీ గారి పర్యవేక్షణలో 
మహిళాజన అధ్యయన కోణం నుండి సంప్రదాయ సాహిత్యవిమర్శ అభివృద్ధి 
దిశను పొంది డా జె. కనకదుర్గ వ్రాసిన కొరవి గోపరాజు సింహాసన ద్వాత్రింశిక 
మహిళా జనజీవనం అనే సిద్ధాంత వ్యాసంగానూ ఆంధ్రజ్యోతి పత్రికలో 
సంయుక్తరచనగా “సింహసన ద్వాత్రింశిక మధ్య యుగాల నాటి మహిళ 
సంస్కృతి” గాను ప్రచురితమైనది. తదుపరి ఆంధ్రభూమి పత్రికలో డా! జె. 
కనకదుర్గ వ్రాసిన నాసికేతాపాఖ్యానం నాటి స్రీల ఆలోచనల వ్యాఖ్యానాలుగా 
సాగింది. అంతేగాక డా.కాత్యాయిని గారి పర్యావేక్షణలోనే తెలుగు స్వతంత్ర 
కధా కావ్యాలలో స్రీ జీవన చిత్రణ అనే జె. కనకదుర్గ సింద్భాంత గ్రంధం రూపొంది 
చారిత్రకంగా మహిళలు సమస్థాయి సమాజికసంబంధాలలో లేకపోవటానికి 
ప్రధాన కారణమైన పితృస్వామ్య సంస్కృతిని గుర్తించగలిగి ఆ సంస్కృతిని 
కొనసాగించిన ఆర్థిక రాజకీయ, సాంఘీక విషయాలలోని ద్వంద్వనీతి యొక్క 
ప్రమాణాలను విమర్శకు పెట్టడం జరిగింది. డా॥ కాత్యాయినీ విద్మాహేగారు 
రచించిన సంప్రదాయ సాహిత్యంలో స్రీలు అనే విమర్శ పుస్తకం వచ్చింది చారిత్రక 
సమాజ పరిణామంలో భాగమైన (స్తీ పురుష సంబంధాలు భారతంలో భార్యా 


భర్త సంబంధాలుగా ఎలాంటి సంస్కృతిని కలిగియున్నాయో కాత్యాయనీ విద్మహే 
వివరించటం జరిగింది. మధ్యయుగాల సామాజిక జీవన సంస్కృతిని ప్రస్ఫటం 
చేయగలిగిన స్వతంత్ర తెలుగు కథాకావ్యాలను డా॥ కాత్యాయనీ గారి పర్యవేక్షణలో 
జె. కనకదుర్గ పరిశీలించి తెలుగు స్వతంత్ర కధా కావ్యాలలో స్త్రీల జీవన చిత్రణ 
ఎలా జరిగిందో విమర్శకు పెట్టడం జరిగింది. మంచనకేయూర బాహు చరిత్రలో 
పురుషుడు గర్భధారణ వహించిన విషయాన్ని ఫెమినిస్టు దృక్సదంతో జయ ప్రభగారు 
వ్రాసిన వ్యాసానికి ప్రతిగా కాత్యాయని గారి ఖండన సంప్రదాయ సాహిత్య 
విమర్శ ప్రస్థానంలో చోటు చేసుకున్నాయి. అదే కోవలో డా॥ జె.కనకదుర్గ వ్రాసిన 
వ్యాసం భారతంలోని స్రీ పర్వం మాతృత్వం కంటే మహిళా న్యాయమే గొప్పదిగా 
భావించబడి భారత యుద్దానికి తీర్పు చెప్పిన న్యాయమూర్తిగా ధర్మదేవతగా 
గాంధారి యొక్క దృక్పథాన్ని తెలియజేసింది. పారిజాతాపహరణంలో పితృస్వామ్యిక 
ప్రయోజనం గల బహుభార్యాత్వపు సంస్కృతిని ఒంటరిగా వ్యతిరేకించిన 
సత్యభామ చైతన్యాన్నిఅణిచివేసే క్రమంలో చేసిన మానసిక చికిత్సలో భాగంగా 
పుణ్యక వ్రతాన్ని చేయించే రూపంలో పారిజాతాపహరణంతో పరిమళించిన 
పితీస్వామ్య రాజకీయ సంస్కృతిని వివరించిన డా. జె. కనకదుర్గ వ్యాసాలు తెలుగు 
అకాడమీ గారి సాహిత్య పత్రికలో ప్రచురణ కావటం జరిగింది. 


కాత్యాయనీ విద్మహేగారి అలంకార శాస్త్రంలో స్రీలు సంప్రదాయ 
సాహిత్యం - (స్త్రీలు అనే పుస్తకంలో (ప్రబంధాలలో స్త్రీలు అనే విమర్శనా వ్యాసాలు 
వచ్చాయి. ఈ మధ్య మహిళాజన అధ్యయన దృక్పధం నుండి హరివంశంలోని 
నారీ శక్తిని దర్శించటానికి నవ్య గణాత్మకమైన విమర్శ చేయటంతో ప్రపంచ 
స్థాయిలో ఆంధ్రజాతి గర్వించ దగ్గ చారిత్రక భౌతిక వాస్తవికత స్పష్టం అయింది. 
చారిత్రక తెలుగు మహిళా రాణి రుద్రమదేవి పరాక్రమ శక్తి యే తెలుగు 
హరివంశాలలో నమోదు చేయటానికి ఈ గుణాత్మక విమర్శయే సహాయకారి 
కాగలిగింది. సంప్రదాయము యొక్క బలంతో చెప్పాలనుకొన్న క్రమంలో సంస్కృత 
భాగవతము, హరివంశం ఇత్యాది గ్రంథాలలో ఏనాడు యుద్ధం చేసినట్టుగా 
లేని సత్యభామ పాత్రకు రుద్రమ శక్తిని ఆపాదించి, సాహిత్యంలో స్తీ శక్తి 
ఆవిష్కరణకు రికార్డు చేయాలనుకున్న ఎ(ర్రన, పోతన, నాచనసోమ గల 
హృదయస్పృహ, ప్రవంచ సాహిత్య చరిత్రలోని స్రీల సాధికారికితకు 
అ(గతాంబూలం ఇచ్చిన ఘనత తెలుగు సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శకు 
దక్కగలిగింది. మధునా పంతుల సత్యనారాయణ గారు కూడా ఆంధ్రపురాణంలో 
రుద్రమదేవి శక్తికి ఆనాటికే రచింపబడిన సంస్కృత భాగవత హరివంశాలలో 


ఎన్నడూ యుద్ధం చేయని సత్యభామ పాత్రను ఆపాదించి రుద్రమదేవి సత్యభామ 
వలె యుద్ధం చేసిందని చెప్పటంలోని అనౌచిత్యాన్ని వెలికితీసి 'హరివంశంలోని 
నారీశక్తి- ఒక చారిత్రక భౌతిక వాస్తవికత” గా డా॥ జె. కనకదుర్గ వ్యాసం 
'వాజ్మియి అనే పత్రికలో (ప్రచురింపబడి తెలుగు సాహిత్యానికొక విశిష్టతను 
కలిగించింది. ఆకోవలోనే వచ్చిన కావ్యం పిల్లలమర్రి పినవీరభద్రుడు వ్రాసిన 
జైమినీ భారతం. జైమినీ భారతంలో ప్రమీల ఒక రాజ్యాంగ శక్తిగా చైతన్యాన్ని 
తెచ్చుకున్నప్పుడు దానిని సహించలేని ఆమెను జయించలేని అర్జునుడు స్రీ 
శక్తియొక్క యోథాశక్తిని యుద్ధనైపుణ్యాన్ని ఎదుర్కొనలేక ఆమె యొక్క లైంగికతను 
లోబరుచుకొని విజయుడిగా నిలబడాలనుకోవటం. ఆ విమర్శనా స్పూర్తి నేటి 
స్తీ శక్తికి గొప్ప (ప్రేరణ కాగలుగుతుంది. మానవ సంబంధాల అభివృద్ధికి దోహదం 
చేయగలుగుతుంది. తెలుగు మహిళలకు నవ్య చైతన్యాన్ని ఇస్తుంది. మానవ 
సంబంధాలలో సమస్థాయి సమాజసంబంధాలలో మహిళలు ఉండలేకపోవటానికి 
కారణమైన పితృస్వామ్య సంస్కృతికి నేపథ్యంలో ఉన్న మౌళిక రాజకీయార్థిక 
సామాజిక విషయాలు స్పష్టమైతే వివిధ రంగాలలోని మహిళాభివృద్ధి నిరోధిక 
విషయాలను నమూలంగా నంన్కరించుకోగల చైతన్యాన్ని అందించి 
మానవసంబంధాల అభివృద్ధికి దోహదం చేయగలగటమే ఈ నవ్య గుణాత్మకత 
గల సంప్రదాయ సాహిత్య విమర్శ ప్రయోజనంగా చెప్పుకోవచ్చు. విద్యానాధుడు 
రచించిన “ప్రతావరుద్రయశోభూషణంలో” కూడా నాటి రుద్రమదేవిని 
వీరనాయికగా నాయికాభేదాలో చెప్పకపోవటం సాహిత్య శాస్తం మహిళాభివృద్ధికి 
చేసిన ద్రోహంగా భావించవచ్చు. ద్రౌపదికి బహుభర్తత్వం ఏర్పడిన సందర్భాన్ని 
నవ్య గుణాత్మక దృష్టితో విమర్శించినపుడు గురజాడ అన్నట్టుగా భారతం మొత్తాన్ని 
తిరగ వ్రాయాలనే స్పూరి కలగక మానదు. 


ఆధునిక సాహిత్యంలో మహిళాభివృద్ధికై ప్రత్యేకంగా (స్తీ వాదం బలంగా 
ముందుకురావటం. ఆ సాహిత్యం తిరిగి విమర్శకు గురి కావటం, దానికి ఖండిస్తూ 
మానవసంబంధాలలో అభివృద్ధికరమైన చైతన్యాన్ని ఇవ్వగలిగే ప్రతి విమర్శలు 
పుంఖాను పుంఖాలుగా వస్తూ సాహిత్య విమర్శ కాలానుగుణ భావానుగుణ 
విమర్శగా పరిణమించి మానవసంబంధాల అభివృద్ధికర (ప్రయోజనాలతో 
వికాసాన్ని పొందుతోందనేది అర్ధంఅయితే అది సహృదయ పాఠకులను 
సంతృప్తిపరచగలుగుతుందనే దాంట్లో అతిశయోక్తి లేదు. 


డౌ జె. కనకదురల్ల 
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రామాయణంలో వారసత్వం - మహిళా చైతన్యం 


రాముని జీవనయానం మానవాళికి మార్గదర్శకమనే భావనతో వాల్మీకి 
రామాయణాన్ని రచించినట్లు ప్రతీతి. రాజరికపు వ్యవస్థ స్థిరత్వాన్ని పొందిన 
తరుణంలో కుటుంబ వ్యవస్థ సుస్థిరమవటానికి వీలుగా ఉత్తమదంపతీవ్యవస్మా 
స్వరూపాన్ని తెలియజేయటానికి సీతారాముల్ని చిత్రించినట్లు వాల్మీకి భావన 
స్పష్టమవుతుంది. అంతే గాక సంపదలకు తదనంతరవారసుల విషయంలో కొన్ని 
నిర్ణయాలను ప్రతిపాదించటంగా కూడా రామాయణాన్ని అర్ధం చేసుకోవచ్చు. 
దానికై పుల్లెల శ్రీరామచంద్రుడు తెలుగులోకి అనువదించిన రామాయణాన్ని 
ఆధారంగా చేసుకొని పరిశీలిస్తే వాల్మీకిభావన మరింతగా స్పష్టమయింది. 


సామాజిక పరిణామంలోని అధికార వ్యవస్థ అభివృద్ధి చెందుతున్న 
(క్రమంలో ఏర్పడిన రాజ్యానికి పితృస్వామ్య కుటుంబానికి దగ్గర సంబంధం 
ఉన్నదనేది ఒక చారిత్రిక సత్యం. రాజ్యానికి వారసుడు రాజు యొక్క జ్యేష్ట 
కుమారుడు. కుటుంబ వ్యవస్థలోనూ పెద్ద కుమారుడే వారసుడు. ఇటువంటి 
సామాజిక వ్యవస్థ ఉండాలని రామాయణకాలం నాటికే మనుసృృతి నిర్ణయించింది. 
అయితే మనుస్మ్మతి చెప్పిన వారసుడి విషయంలో కొంత గందరగోళం ఉన్నది 
మనుస్మృతి జ్యేష్ణుడు వారసుడవుతాడని చెప్పింది. సామాన్యంగా వయసురిత్యా 
పెద్దకొడుకు జ్యేష్టుడిగా భావింపబడతాడు. పుట్టుకకు సంబంధించిన విషయంగా 
వయసును బట్టి జ్యేష్టుడిని నిర్ణయించి ఉంటే వారసత్వ విషయంలో అంత 
యిబ్బంది ఉండక పోయేది. మనుస్నృతి జ్యేష్టత్వాన్ని గురించి చెపుతూ వయసులో 
రెండవ భార్య కొడుకుకంటె చిన్నవాడైనప్పటికిని మొదటి భార్య కొడుకుకే జ్యేష్టత్వం 
వస్తుందని మనుస్నతి లోని(9-123) శ్లోకం చెప్పటం జరిగింది. ఇక్కడ మొదటి 
భార్య పెద్దకొడుకుకి జ్యేష్టత్వం అనే విషయం పుట్టుకకు సంబంధించిన 
వయస్సులోని పెద్దరికాన్ని పూర్వపక్షం చేసినట్లు భావించవచ్చు. మనుస్పృతి 
(9-125) శ్లోకంలో స్వజాతీయులైన ముగ్గురి భార్యల కొడుకుల విషయంలో 
తల్లుల వరుసను బట్టి జ్యేష్టత్వం లేదు. వయసును బట్టి జ్యేష్టత్వాన్ని నిర్ణయించింది. 

మనుస్నృృతి (9-126) శ్లోకంలో సుబ్రహ్మణ్య మంత్రాన్ని పఠించగలవాడు 
పితాణం తీర్చగలిగిన కుమారుడు జ్యేష్ణుడని చెప్పబడింది. మంత్రాహ్వానం, 
పితాణం తీర్చటం అనేది పారలౌకిక దృష్టికి చెందినవిగానీ వాస్తవ ప్రమాణానికి 
గోచరించేవి కావు. మనుస్మృతి చెప్పిన జ్యేష్టత్వం విషయంలో వయసులో పెద్ద 


2 తెలుగు సాపొత్యం - మపొళా చైతన్య ప్రస్థానం 


కాకపోయిన పెద్దభార్య కొడుకుకు జ్వేష్టత్వం వస్తుంది. పెద్దభార్య కొడుకుగా 
జ్యేష్ణుడుఅవుతాడనీ జన్మతః వయసును బట్టి గాదనీ, కొడుకులకు భార్యల 
వరుసనుబట్టి జ్యేష్టత్వం వస్తుందిగానీ, వయస్సును బట్టీ గాదనీ చెప్పబడినది. 
మరియు మంత్రాహ్వానం చేసిన ప్రధమ పుత్రుడే జ్యేష్ణుడని చెప్పబడింది. జ్యేష్టుడని 
నిర్ణయించేటప్పుడు అన్నదమ్ముల గుణగణాలు కూడా ప్రాధాన్యత వహిస్తాయి. 
కాబట్టి వయసులో జ్యేష్టత్వానికి కూడా గుణగణాల ప్రాధాన్యత అవసరమని 
భావించిన మనువు అన్నదమ్ములందరు శ్రేష్ణులైనచో (మను 9-115) లో 
పుత్రులందరు సమానంగా తల్లిదండ్రుల సంపదలకు వారసులని చెప్పటం 
జరిగింది. మనువు ముందుగా జ్యేష్టత్వానికి అర్హతలను ఊహించి చెప్పినా అవి 
వాస్తవాలుగా జీవనయానంలో ఎదురైనప్పుడు సంఘర్షణలకు దారి తీసిన 
సంఘటలనపరంపరగా రామాయణ కథ అర్దమవుతుంది. రామునికి పూర్వీకుడైన 
అసమంజనుని విషయంలో అతడు దుర్గుణుడని వారసత్వం పెద్దకొడుకునుండి 
తప్పింపబడిందని రామాయణకథలోనే స్పష్టమయింది. అయితే బహుభార్వాత్వపు 
సంస్కృతి ప్రబలిన సమాజంలో భార్యలిద్దరికీ ఒకేరోజు బిడ్డలు పుట్టినప్పుడు 
జ్యేష్టుడెవరనే విషయంలో సంక్త్షిష్టత ఏర్పడే అవకాశం ఉంటుంది. వయసు 
చెప్పేటప్పుడు అరరోజు, అరగడియలు లెక్కపెట్టి చెప్పటం ఉండదు గాబట్టి 
ఒకేరోజు పుట్నిన పిల్లలున్నప్పుడు జ్యేష్ణుడు ఎవరా అన్న విషయంలో సంఘర్షణ 
ఏర్పడే అవకాశము ఉంది. కాస్త ముందువెనుకలుగా పుట్టుక యెక్క సమాచారాన్ని 
అందుకున్నప్పుడుగాని, ఒకేరోజు జన్మించటం వల్ల వయసును బట్టి వారసుడ్ని 
నిర్ణయించలేనప్పుడు గుణగణాలను బట్టి అర్హత నిర్ణయించాలంటే ఇద్దరూ 
గుణవంతులైనప్పుడు జ్యేష్టార్హత ఎవరికి ఉంటుందని తేల్చటంకూడ మరింత 
క్లిష్టమై ఒక్కొక్కప్పుడు కుటంబ సంఘర్షణకు దారి తీస్తుంది. అటువంటి 
నందర్భాలలో ఎలా నిర్ణయించాలో రామాయణం ద్వారా వాల్మీకి 
ప్రబోధించాలనుకున్నాడు. 


రామాయణంలోనే వాలివధ సందర్భంలో రాముడు మనువు చెప్పిన 
ధర్మాలను పేర్కొనటం చేత ఆదికావ్యం నాటికి మనుధర్మశాస్త్రం ప్రసిద్ధిపొందిందని 
భావించపచ్చు. మానవ జీవన ప్రస్థానంలో ఇంటా, బయటా మానవ ప్రవృత్తిని 
నిర్దేశించింది మనుస్కతి. 


రామాయణంలోని ప్రథాన కథలో భాగంగా వారసత్వపు పోటి రాముడు- 
భరతుడు, వాలి-నుగ్రీవులు, రావణ -కుంభకర్ణుల మధ్య ఉన్నదనేది 
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స్పష్టమవుతుంది. రాముడు-భరతుడు మధ్య పోటీ ఏర్పడటానికి కారణం కైక 
కోరుకున్న వరాలకంటే కూడా రాముడికి, భరతుడికి వయసులో తేడాలేదనే 
స్పృహ కైకకు ఉండతోపాటు, వ్యక్తిత్వపు విలువలను నిబబెట్టుకోగల సత్తా 
సమర్ధులైన వారియెడల ఉంటుందనే చైతన్యం కైకకు ఉండటమే. యుద్ధంలో 
గాయపడిన దశరథుడ్ని రెండుసార్లు యుద్ధభూమినుండి కైక దూరంగా 
తీసికొనివెళ్ళి శత్రువుల బారినుండి భర్త ప్రాణాలను కాపాడుకోగలిగిన యుక్తి, 
చాతుర్యం ఆమె సమర్ధతకొక వెలుగుచుక్క అవుతుంది. అటువంటి సమర్ధత 
ఆమె వ్యక్తిత్వానికి ఒక గీటురాయి .వంటిది. పరిపూర్ణ వ్యక్తిత్వం గల కైక ఆ 
వ్యక్తిత్వానికి విలువలను నంతరించుకోవాలనుకొనే ఆమె (వ్ర వృత్తి 
పితృస్వామ్యరాజరికపు వ్యవస్థలో ఆమెనొక శత్రువుగా నిలబెట్టింది. భరతుడు 
రాజ్యానికి వారసుడవ్వాలని పట్టుబట్టటం కైక యొక్క విడ్డూరపు దుష్టచర్యగా 
భావించేటట్లు చేసింది రామాయణం. సమవయస్కులు కాబట్టి రామ, భరతులు 
100 ఏళ్ళ పాటు ఒకరి తరువాత ఒకరు రాజ్యాధికారానికి వస్తారన్న భావనతో 
ఉన్న కైకకు ఆమె చెలికత్తె అయిన మందర జ్యేష్ణులకుండే రాజ్యాధికార వారసత్వాన్ని 
తెలియజేసేసరికి అదే రోజు పుట్టిన రామునితో సమవయస్స్ముడైన తన కొడుకే 
ఆ వారసుడు కావాలని పట్టుబట్టింది కైక. ఆ పట్టదలకు ప్రధాన కారణం ఆమె 
వ్యక్తిత్వం. రాముడు యువరాజైతే రాజమాతగా కౌసల్యకుగల గౌరవం, కౌసల్యకు 
నమస్కరిస్తూ ఉండాల్సిన తన తక్కువదనాన్ని పోల్చి చూసుకొని తన వ్యక్తిత్వం 
తక్కువ కాకుండా ఉండాలని తన కొడుకు రాజైతే ఆ వ్యక్తిగత గౌరవాలన్నీ తనకే 
దక్కుతాయని భావించిన కైక ఆ వరాలను ఆసరాచేసుకోవాలనుకుంది. జన్మతః 
సమవయస్కులు కాబట్టి రామభరతుల తల్లులుగా సమానగౌరవం ఉంటే అంత 
గొడవ ఉందేదికాదు. పిల్లల పుట్టకకు సంబంధించిన వయసును బట్టి వచ్చిన 
వారసత్వము, తమ గౌరవాల్లో తెచ్చే తేడాలను గమనించిన కైకకు అది కొరుకుడు 
పడలేదు. కౌసల్యకు పెద్ద భార్య అనే గౌరవం ఉన్నా రాజైన దశరథునికి కైక 
మీద మక్కువ ఉండటంతో రాముడితో సహా అందరూ కైకకు గౌరవం యిస్తున్నారు. 
కైకను తన ప్రాణదాతగా దశరథుడు ఎప్పుడూ కొనియాడుతూ ఉంటాడు. అందుకే 
పాయసాన్ని భాగాలుగా చేసి సింహభాగాన్ని కౌసల్యకిచ్చి తనకు అతి తక్కువ 
భాగాన్ని యిచ్చినా గొడవ చేయని కైక రాజకీయ అధికారాల సంక్రమణంలో 
కౌసల్యకంటే తనకు తక్కువ స్థానం ఉంటుందనే భావన కలిగేసరికి అది ఆమెను 
నిలువనీయలేదు. ఒక గస్తీ, మహిళగా వ్యక్విత్వాన్ని నిలబెట్టుకోవటాన్ని యిష్టపడని 
రాజ్యవ్యవస్థ అంతా ఆమెను దుయ్యబట్టి ఆమె చచ్చిపోతే బాగుండుననేంతవరకు 
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వెళ్ళిన విషయం దశరథుని, సుమంతుని, లక్ష్మణుని, భరతుని మాటలో 
స్పష్టమవుతుంది. తన వ్యక్తిత్వాన్ని నిలబెట్టుకోవాలన్న ఆమెయొక్క తపననే అందరూ 
ఆమెకు రాజ్యాన్ని ఏలే కాంక్ష ఉన్నదని భావించటం కనపడుతుంది. వ్యక్తిత్వకాంక్ష 
గల కైక సమర్భురాలైనా కూడా తాను ఏలాలనే స్థితి వరకు ఆమె చైతన్యం 
చేరుకోలేదు కాబట్టి భరతుడు ఏలగలిగాడు. 


వారసత్వ విషయంలో దశరథుడు కూడా ఎప్పటికప్పుడు భరతుడి పట్ల 
భయాన్ని వ్యక్తం చేస్తూ భరతుడు మాతామహుని రాజ్యం నుండి రాక ముందే 
రామపట్టాభి షేకం కావాలని పట్టుబడతాడు. కొడుకుల వివాహానంతరం భరత, 
శత్రుఘ్నులను భార్యలతో సహా కేకయ రాజ్యానికి పంపించి అక్కడ ఉండేటట్లు 
చేస్తాడు. వివాహాలకు పూర్వం నల్గురు కొడుకులు సమానమైన రూప గుణ 
విక్రమాదులతో పెరిగి పెద్దవాళ్ళయినట్లు (బాల 18-24-32) అర్ధం అవుతుంది. 
భరతుడు తాత యింటికి వెళ్ళిన తరువాత అయోధ్యలో రాముడు ప్రజలందరితో 
కలిసి మెలిసి ఉన్నట్లు వారి కష్టసుఖాలలో పాలుపంచుకొన్నట్లు అర్ధమవుతుంది. 
అంతేగాక ప్రజలందరూ రాముడే వారసుడని తదుపరి రాజు అనే అభిమానాన్ని 
అతనియెడల పెంచుకుంటారు. ఇటువంటి వాతావరణం భరతునికి లేకుండా 
పోయింది. కైక యొక్క వ్యక్తిగత పనులకు దాసదాసీజనం ఉన్నాకూడా స్వయంగా 
రాముడు కైకకు పనులు చేసిపెట్టి మెప్పు పొందటంలో గల ఆంతర్యం భవిష్యత్తులో 
రాముడి వారసత్వానికి సమర్శరాలైన కైకవైపు నుండి ఎటువంటి : ముప్పు 
ఉండకూడదనే భావన ఉన్నట్లుగా అర్ధం చేసుకోవచ్చు. రాముడి పట్టాభిషేక 
వార్త విన్న కైక ముందు సంతోషించినా కూడా మంధర మాటల్లోని రాజ్యం, 
వారసత్వం, రాజమాత గౌరవానికి సంబంధించిన విషయాలలోని విలువలను 
అర్ధం చేసుకొన్న కైక తన కొడుకు కూడా రామునితో పాటు సమవయస్కుడే 
కాబట్టి భరతుడు యువరాజైతే తాను కూడా రాజమాతగా గౌరవప్రదమైన 
వ్యక్తిత్వంతో జీవితాన్ని గడపవచ్చని భావిస్తుంది. కౌసల్యకంటే తాను సమర్భరాలననే 
ఆత్మవిశ్వాంతో ఉన్న కైక కౌసల్యకు రోజూ నమస్మరించాలనే తన తక్కువదన్నాన్ని 
సహించలేనని అనుకుంటుంది. దశరథుడు కూడా అంతఃపురంలో (ప్రవేశించి 
నేలమీద పడుకున్న కైకను సమీపిస్తూ అతని రాజ్యం, పరివారం, సంపద అన్నీ 
తనకుప్రాణరక్షణ చేసిన కైకకే చెందునని తాను కైక సమర్ధతవల్ల రక్షింపబడినట్లును, 
అన్నింటి మీద కైకకు హక్కు ఉందని చెప్తాడు. కైకకు గల ఆత్మాభిమానం, 
వ్యక్తిత్వకాంక్ష కలగలిసి తన కొడుకు రాజైతే తన వ్యక్తిత్వపు విలువలను 
కాపాడుకోవచ్చని భావిస్తుంది. యుద్ధభూమిలో యుక్తితో కైక దశరథుడ్ని శత్రువుల 
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బారినుండి కాపాడకపోతే ఈ దశరథుడు, ఈ రాజ్యం, ఈ వారసత్వం 
ప్రశ్నార్థకమయ్యేవేమో. భర్తకంటే కూడా రాజుని, రాజ్యాన్ని కాపాడగలిగిన ఆమె 
సమర్ధ వ్యక్తిత్వమే, ఆమెనలా మాట్లాడింపజేసింది. దశరథుడు కైకవ్యక్తిత్వాన్ని 
తప్పుగా అర్ధంచేసికొని ఆమెనొక స్వార్థపరురాలిగా భావిస్తాడు. స్త్రీలందరూ 
స్వార్ధపరులే అని మొత్తం మహిళల మీద తన అభిప్రాయాన్ని తొందరపాటుతో 
వ్యక్తీకరించి ఆ తరువాత నాలుక కరుచుకోవడం దశరథుని సంస్కారానికి అద్దం 
పట్టింది. మనువు చెప్పినట్లు జన్మతః వయస్సులో రామభరతులకు తేడా లేదనేది 
వాస్తవం. వారిద్దరికీ యువరాజార్హత ఉండవచ్చు. పునర్వను నక్షత్రం 
చరమాంకంగల ఆకర్మాటకరాశిలోనే వెంటనే వచ్చిన పుష్యమి నక్షత్రాన అదేరోజు 
భరతుని పుట్టుక ఉన్నట్లు రామాయణంలో చెప్పబడింది. ఆ మర్నాడు లక్ష్మణ, 
శత్రుఘ్నులు పుట్టారు. కాబట్టి ఒకేరోజు పుట్టిన రామ, భరతుల్లో జ్యేష్టుడు 
(సీనియర్‌) ఎవరు అనేది మనుస్నతి ప్రకారం చెప్పటం కష్టం. ఇద్దరూ ఒకేరోజు 
పుట్టారు, ఇద్దరూ గుణవంతులే, రాజైన దశరథుడికి పితాణం తీరుతుంద:: 
అభౌతిక భావనతో రాముడిన వారసుడిగా భావించటం చేత యథారాజ తథా(ప్రజ 
అన్నట్లుగా భరతుడితో సహా ప్రజలందరూ రాముడ్నే యువరాజుగా భావించటం 
జరిగింది. దశరథుడు భరతుడ్ని మాతామహుని ఇంటికి పంపటంతో భరతుడి; 
ప్రజలతో సత్సంబంధాలు ఏర్పరచుకునే అవకాశం లేకుండా పోయిందనేది 
విస్పష్టం. ఆ దృష్టితోనే కైక రాముడ్ని 14 ఏళ్ళపాటు వనవాసానికి పం. 
అయోధ్యకు దూరంగా పంపించాలనుకుంటుంది. ఆ సమయంలో భరతుడు 
ప్రజల అభిమానాన్ని చూరగొంటే ప్రజలు భరతుడ్ని రాజుగా అభిమానించగలర" 
అనుకుంటుంది. దశరథుడు భరతుడ్ని అయోధ్య ప్రజలకు దూరంచేసినందుః.. 
కైక వారసత్వపు పోటీలో ధీటుగా రాముడ్ని వనవాసానికి పంపించి 14 ఏళ్ళపాటు 
అయోధ్యా ప్రజలకు దూరం చేయటమే తగిన రాజకీయ చైతన్యం అని భావించింది 
కైక. సమవయస్ముడైన తన కొడుకు ఎందుకు వారసుడు కాకూడదనియు, రాజ 
మీద, రాజ్యం మీద తనకు అధికారం ఉందనే విశ్వాసం ఆమెకు ఉండటం 
సహజం. అందుకే దశరథుడికి భరతుడన్నాా కైక అన్నా భయం. రాముడి 
పట్టాభిషేక వార్తను చివరి నిముషంలోనే కైకకు చెప్పాలనుకుంటాడు. హడావుడిగా 
ఆమర్నాడే యువరాజ పట్టాభిషేకం నిర్ణయించటంతోపాటు భరతుడు అయోధ్యకు 
దూరంలో ఉన్నపుడే జరపాలనుకోవటం (అయోధ్య 4-25) దశదథుడి యొక్క 
భయాన్ని చెప్పకయే చెప్పుతున్నట్లు అనిపిస్తుంది. మనుస్నృతిలో (9-105) 
చెప్పినట్లుగా పెద్దభార్య పెద్దకొడుకు వారసుడవ్వాలని భావించే దశదథుడు 
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వరప్రసాదమైన పాయసంలో పింహభాగాన్ని కౌసల్యకివ్వటమే దశరథుని యొక్క 
వారసత్వపు దృష్టిని తెలియజేస్తుంది. తనను రక్షించిన కైకకు అతి తక్కువ భాగాన్ని 
ఇవ్వటం వారసత్వపు పోటీని దృష్టిలో ఉంచుకునే జరిగింది. కైకకే రాజ్యాధికార 
కాంక్ష ఉన్నట్లుగా భావించి ఆమెనొక శత్రువును చూసినట్లుగా చూస్తాడు. అంతకు 
మునుపువరకు ప్రాణదాతగా భావింపబడిన కైక భరతుడికి పట్టాభిషేకం చేయమని 
చెప్పినపుడు ఆమె శత్రువుగా చూడబడుతుంది. స్ర్తీకి రాజ్యాధికారకాంక్ష 
ఉండకూడదనే దశరథుని యొక్క భావన అతడామెను నిందించిన విధంలో 
అర్థం అవుతుంది. లక్ష్మణుడు కూడా అలాగే భావిస్తాడు. వశిష్టుడు 

ఇక్ష్వాకువంశంలో జ్యేష్టుడు రాజవ్వటమే ఆనవాయితీ అంటాడు (అయోధ్య 109- 
35) సుమంత్రుడు రాజ్యాధికార నిర్వహణా భాగస్వాముడిగా కైకను, కైకతల్లిని కూడా 
నిందిస్తాడు. వనవాసానికి వెళ్ళిన రాముడుకూడా (అయోధ్య 53-6-11వ) కైక 
కొడుకుతో కలిసి రాజ్యం ఏలుతుందంటాడు. రాముడితో భరతుడికి గల 
వారసత్వపు పోటీలో భాగంగానే కైకకున్న రాజకీయచైతన్యాన్ని రాముడుతలుచుకొని 
ఆమెనొక రాజ్యకాంక్షగల స్త్రీగా భావించి నిందించటం కన్పడుతుంది. భర్త 
ఆమెను పరిత్యజిస్తున్నానన్నా లక్ష్మణుడు, సుమంత్రాది మంత్రులు నిందించినా 
కూడా కైక చైతన్యం చెక్కుచెదరలేదు. ధైర్యాన్ని, స్థిరత్వాన్ని వీడలేని ఆమె వ్యక్తిత్వం, 
ఆత్మవిశ్వాసం ప్రశంశింపదగినదే. అయితే ఈ సందర్భంలో గమనించాల్సిన 
ముఖ్య విషయం ఏమిటంటే రామాయణంలో స్త్రీల పాత్రలు కైకను వారసత్వ 
విషయమై నిందించటం కన్పడదు. కైకమాటలు వినటంచేతనే దశరథుడు తనను 
బాధించుచున్నాడనే భావనలో ఉన్న కౌసల్యకు దశరథుడు తనని అంతగా 
పట్టించుకోకపోయినా అలవాటయిపోయింది. యుద్దకాండలో రావణుడు రాముని 
శిరస్సును తెచ్చానని చెప్పినప్పుడు మాత్రమే సీత కైకను గుర్తుకు తెచ్చుకొని కైక 
కోరిక తీరింది అని అంటుంది. సుమిత్ర కైక గురించి ఒక్కమాటకూడా అనదు. 


అయితే ఈ వారసత్వపు పోటీలో పురుషులకంటే స్తీ పాత్రలే ఎక్కువ 
బాధితులు.ప్రధాన కథలో సమవయస్కుల మధ్య వారసత్వానికి పోటీ ఉంది. 
రాముడు పుట్టినరోజుననే భరతుడు పుట్టినా నక్షత్రాల వరసలో ముందు నక్ష్మత్రాన 
పుట్టిన రాముడు జ్యేష్టుడు అని అందరూ అనుకోవటం సహజం. అయితే జ్యేష్టుడికి 
రాజ్యవారసత్వం ఉన్నాకూడా అతడు చెడ్డవాడైతే అతడ్ని వధింపజేసి తమ్ముడికి 
రాజ్యాన్ని కట్టబెట్టటం వాలి-సుగ్రీవులు, రావణ -కుంభకర్ణుల విషయంలో 
కన్బడుతుంది. కాని వాలి సుగ్రీవుని ఘట్టంలో వాలివధనానంతరం వారసత్వపు 
హక్కుల భాగంగా అంగదుడికి రాజ్యం రాలేదు. సుగ్రీవుడే దక్కించుకున్నాడు. 
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సుగ్రీవుడి రాజ్యకాంక్షను గ్రహించబట్టే వాలి రాముడ్ని చివరికోరికగా అంగదుడ్ని 
యువరాజుని చేయమని అడుగుతాడు. వాలి భార్యను గురించి చెపుతూ 
తెలివిగలదైన తార గురించి తాను బాధపడననీ, ఆమె చాలా ఉత్తమమైనదనీ, 
మంచి రాజనీతిజ్ఞరాలనీ, అత్యవసర పరిస్థితులలో చక్కటి ఆలోచన చేసి 
సూచనలిస్తుందని చెప్పంటచేత హనుమంతుడు తారను రాజ్యాధికారాన్ని 
తీసుకోమంటాడు. అయితే సుగ్రీవుడికి ఉన్న రాజ్యకాంక్ష తమ ఉనికికి ప్రమాదమని 
భావించిన తార రాజ్యాధికారాన్ని తీసుకోవటానికి ఇష్టపడదు. ఒకవేళ కావాలన్నా 
ఎంత వానరులైనా ఒకస్తీకి రాజ్యాధికారమి స్తే ఒప్పుకొంటారా? అనేది ప్రశ్నార్థకమే. 
తార చైతన్యంలో ఆత్మవిశ్వాసం కొరవడటం చేతనే ఆమె రాజ్యాన్ని తిరస్కరించిన 
విషయం అర్ధం అవుతుంది. అంతేగాక తన కొడుకైన అంగదుడు వారసుడైతే 
చాలునన్నంతవరకే ఆమె చైతన్యం ఉన్నట్లు అర్ధం అవుతుంది. 


రావణ-కుంభకర్ణుల విషయంలో రావణుని తర్వాత అతని కొడుకులైన 
మేఘనాదాదులందరూ పరాక్రమ సమన్వితులు. వారున్నంతవరకు విభీషుణుడికి 
రాజ్యం దక్కదు. తండ్రి, కొడుకులతోపాటు మిగిలిన వీరులైన సోదరులైన 
కుంభకర్ణాదులు కూడా సమూలంగా నాశనం అయితేతప్ప తనకు రాజ్యందక్కదు. 
అటువంటి పని రాముడు చేయగలడని అతని దూతయైన హనుమంతుని 
మాటలను బట్టి గ్రహించిన విభీషణుడు భార్యమైన పత్రిజటతో సహా రామసీతాదుల 
పక్షాన ఉండటం అర్ధం అవుతుంది. రావణ వధానంతరం విభీషణుని పట్టాభిషేకం 
జరుగుతుంది. విభీషణుని రాజ్యాధికారానికి త్రిజట చైతన్యం కూడా ఆసరాగా 
ఉందనేది అర్ధం అవుతుంది. 


ఈ వారసత్వపు పోటీల్లో సీత ఒకరకమైన కష్టాలుపడితే తార, మండోదరి 
మరొకరకమైన పీడకు గరైనారు. వాలి, రావణుడు చనిపోవటంతో తార, 
మండోదరి భర్తలను పోగొట్టుకుంటారు. సీత రాక్షసుని అపహరణకు గురి అయి 
రక్షింపబడ్డాకూడా శీలం విషయంలో అగ్నిపరీక్షకు గురికావాల్సివచ్చింది. వ్యవహార 
దక్షత, తెలివిగల తార భర్త మరణానంతరం అంగదుని వారసత్వంకోసమై 
సు(గ్రీవునితో సఖ్యతగా ఉండాల్సిన అవసరం ఎర్చడిన (క్రమంలో ఆతని భార్యగా 
కూడా ఉండాల్సి వచ్చి లైంగిక దోపిడీకి గురైనట్లు, త్రాగుబోతుగా మారి 
ఉన్నాదస్థితిని చేరుకున్నట్లు అర్ధం అవుతుంది. ఇక మండోదరి భర్త మరణానంతరం 
అనాధగా మిగిలింది. ఈ వారసత్వపు పోటీలో స్రీలు బాధితులుగా కన్పడటానికి 
కారణం రాజ్యాధికారానికి పితృస్వామ్య కుటుంబవ్యవస్థకు ఉన్న సంబంధమే. 
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రాజ్యానికి వారసుడైన కొడుకు తనవాడనే నమ్మకం కోసం కుటుంబ వ్యవస్థలో 
స్త్రీల లైంగికతపై పురుషులకు సర్వాధికారాలుండటంగా పితృస్వామ్య సంస్కృతి 
అభివృద్ధి చెందింది. ఆరకంగా పితృస్వామ్య సంస్కృతికి బలిఅయిన పాత్ర సీత. 
రావణ వధనానంతరం రాముడు సీతను సుస్నాతయి ప్రజలముందుకు రావాలనే 
ఆంక్షపెట్టడం, సీత మాసిన చీరతోనే రావాలనుకునే మాటల్లోని అంతర్గత ఆవేదన, 
స్తీ శీలానికిచ్చిన ప్రాధాన్యతను తెలియజేస్తుంది. రావణ వధనానంతరం ఎన్నో 
సంవత్సరాలు రాముడు సీత కలిసి ఉండిన చాలా సంవత్సరాలకు సీత గర్భవతి 
అవుతుంది. అయినప్పటికీ రాముడు ప్రజల మాటలకు విలువ నివ్వటంలో 
భాగంగా మహిళా సంస్కృతి అర్ధం అవుతుంది. లోకోపవాదానికి వెరసిన రాముడు 
సీతను పరిత్యజించినాకూడా పతివ్రతగా ఉండటమే జీవితాశయంగా చేసుకొన్న 
సీత పితృస్వామ్య సంస్కృతికి విధేయురాలవటంచేతనే ఆమె నేటికీ ఆదర్భమూర్తిగా 
నిలిచింది. పితృస్వామ్య సంస్కృతి గల కుటుంబ వ్యవస్థలో భర్తల ఆజ్ఞ ఎంత 
శిరోధార్యమో రాజ్యంలో కూడా రాజు యొక్క అధికారం అంతే గొప్పది. ఆ 
అధికారాలను ఏ మహిళ అయినా ప్రశ్నిస్తే ఆ మహిళను దుష్టురాలిగా చూడబడటం 
రామాయణంలో అర్ధం అవుతుంది. కౌసల్య భర్త దగ్గర తన వాక్కును కాపాడుకోలేక 
పోయినా కొడుకు విషయంలో తల్లి హక్కునైనా (అయోధ్యకాండ 21-245) 
కాపాడుకోవాలనుకొనే భావనతో తల్లిమాటను . గౌరవించి రాముడ్ని అడవులకు 
వెళ్ళొద్దని అంటుంది కౌసల్య. రాముడు ఆమెతో రాజు, మరియు భర్తయెన 
దశరథుని (21-52) ఆజ్ఞను కౌసల్య శిరసావహించవలసిందే అంటాడు. సీత 
కూడా తల్లిచేత, కౌలస్యచేత పతివ్రతా ధర్మాలు బోధింపబడుతుంది. తాటకవధా 
సందర్భంలో తన భర్తయైన సుందుడ్ని చంపినందుకు అగస్యుని ఎదుర్మోవటంచేత 
అతడు మిక్కిలి బలవంతురాలైన తాటకిని రాక్షసివి కమ్మని శపించినట్లు, తాటకి 
రాక్షసిగా మారి గొప్పవనాన్ని ఆక్రమించినట్లు చెప్పబడుతుంది. రాక్షసి అంటే 
తాటకి ఇక్కడ మిక్కిలి బలవంతురాలైన గస్తీ అని స్పష్టమౌతుంది. అటువంటి 
అబలను సహించలేని పితృస్వామ్యం విశ్వామిత్రుడి రూపంలో రాముని చేత 
తాటకవథ జరిగేటట్లు చూడటం అర్ధం అవుతుంది. రామాయణంలోనే వారసులైన 
కొడుకులకు జన్మనిచ్చే విషయంలో నవతులైన (స్రీలు ఒకరినొకరు 
నిందించుకుంటూ మరొకరి గర్భవిచ్చితికి కూడా కారకులవటం జరిగింది. 
ఇంద్రుడు స్వయంగా అటువంటి గర్భవిచ్చితికి కారకురైన వారసత్వపు విషయంలో 
విజయుడైనట్లు బాలకాండలో అర్థం అవుతుంది. లైంగిక స్వేచ్చను 
అనుభవించాలనుకున్న శూర్ప్చణఖను, ముక్కుచెవులు కోయడం, ఆ సందర్భంలో 
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రాముడు వరిహాసానికి ఆడిన అబద్ధంలో భాగంగా లక్ష్మణుడు భార్యను 
స్వీకరించలేదని చెప్పటంజరిగింది. ఇక్కడ స్తీ యొక్క లైంగిక స్వేచ్చకు 
సంబంధించిన భావనలకు విలువనివ్వనితనమే కన్పడుతుంది. ఈ సందర్భంగా 
రాముడు తాను ఏకపత్నీవ్రతుడని చెప్పితే సరిపోయేది. శూర్పణఖ రామునితో 
కుటుంబ సంబంధాలలోనికి రావాలనుకుంటుంది. అటువంటి స్వేచ్చ స్త్రీకి ఉంటే 
వారసత్వ విషయంలో గందరగోళం మరింతగా ఏర్పడే అవకాశం ఉంటుంది. 
దశరథుడికి ముగ్గురు భార్యలతో పాటు ఒక్కసారి మాత్రమే అతనిచేత చూడబడ్డ 
350 మంది భార్యల వంటి మహిళలున్నా రాముడి దృష్టిలో తప్పు 
అనిపించలేదుగాని, శూర్పణఖ పురుషిడి పొందుకోరటం తప్పనిపించటం 
అసమనైతిక సామాజిక సంస్కృతికి నిదర్శనం. వనాలలో మరొక సందర్భంలో 
కూడా రామలక్ష్మణులు మరొక స్తీ యొక్క ముక్కు చెవులు కోసి పరాభవించటం 
జరిగింది. మనువు చెప్పిన (మనుస్మృతి 8-342-11-176) వ్యభిచార శిక్ష 
పురుషుని విషయంలో ఆచరణలేదుగాని స్త్రీల విషయంలో పకడ్చందీగా 
అమలుచేయటమే పితృస్వామ్య అసమనైతిక సంస్కృతికి అద్దం పడుతుంది. 


కైకకు పూర్వం ఎవరూ వారసత్వాన్ని ప్రశ్నించలేదు. అందుకనే 
రామాయణం జ్యేష్టుడికి వారసత్వం ఉండాలనే బలమైన (ప్రతిపాదన 
చేయటంతోపాటు ఎట్టి పరిస్థితులలో ఎంతటి సమర్ధులైనా సరే స్రీలకు రాజ్యార్హత 
లేదనే దానాని స్పష్టం చేయటం కోసం కూడా రామాయణం వ్రాయబడినట్లు 
అర్ధం అవుతోంది. జ్యేష్టుడు గుణసంపన్నుడు కాకపోతే తమ్ముళ్ళకు చెందవచ్చని 
చెప్పింది మనుస్మ్మతి. అంతేగాని స్రీలు ఎంత సమర్భులైనా, రాజనీతిజ్ఞులైనా 
వారికి రాజ్యాన్ని ఏలే అధికారం లేదు. అటువంటి కాంక్ష ఉంటే వారిని 
పరిత్యజించాలనీ, ఏ స్త్రీయెనా ప్రశ్నిస్తే ఆమెను భర్త పరిత్యజించాలని. లేకపోతే 
నగరంలో స్త్రీలందరూ భర్తలమాట వినరని దశరథుడు భ్రమపడ్డాడు. పితృస్వామ్య 
రాజ్యాధికారానికి పట్టుగొమ్మ ఆయిన వారసత్వపు విషయంలో సవాల్‌ విసిరిన 
కైక చైతన్యం ఆమెనొక దృష్టపాత్రగా నేటికీ నిలబెట్టటం ఈనాటికీ పితృస్వామ్యం 
బలంగా ఉందనేదానికి నిదర్శనం. 


(2007 నం॥లో భద్రాచలంలోని ప్రభుత్వ డిగ్రీ కళాశాల 
నిర్వహించిన సెమినార్‌లో వత్రసమర్హణ. ) 
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భారతంలో బ్రహ్మచెయిదము 


వివాహసంబంధాన్ని నిర్ణయించి ఐదుగురు పురుషులకు భార్యగా ఒక 
బాలికను సృజియించిన అల్లరి బ్రహ్మచెయిదమును కారణంగా చూపుతూ 
పాండవులైదుగురికి ద్రౌపది మీద మన్మధభావం కలిగిందనీ పాండవులు 
ఐదుగురు ద్రౌపదిని పరిగ్రహించాలరుకోవటలోని పరమార్ధం కూడా అదేనని 
చెప్పటం భారతంలోని ఆదిపర్వమందలి సస్తమాశ్వాశంలో(211) భారత కథకుని 
భావంగా అర్థమౌతుంది. “ఒక స్రీ-ఒక పురుషుడు నమూనాగా గల దంపతీ 
వ్యవస్థ కుటుంబ సంస్కృతిగా ఎర్పడిన తర్వాత బహు భర్శత్వాన్ని ఆపాదిస్తూ 
అదృష్టమైన అల్లరి బ్రహ్మను అడ్డుపెట్టుకున్న వైనం ద్రౌపది వివాహ 
సందర్భంలో రాజకీయంగా అర్థమవుతుంది. 'బహుభర్శృత్వం' పితృస్వామ్య 
కుటుంబ సంస్కృతికి భిన్నమైనది. పాండవులైదుగురు ద్రౌపదిని వివాహం 
చేసుకోవటానికి వీలుగా నమకూర్చుకున్న నంస్కృతిగా కూడా అది 
స్పష్టమవుతుంది. ద్రౌపదికి ఐదుగురు భర్తలు ఏర్పడటానికి వీలుగా జరిగిన 
సం్హఘటనల క్రీనీడన ఉన్న ఆర్థిక రాజకీయ శక్తుల సమీకరణాలను 
అర్థంచేసుకుంటే అసలైన భారతవరమార్థం బోధపడుతుంది. ద్రౌపది 
వివాహఘట్టం భారతంలోని ప్రధాన కధకు కేంద్రకం వంటిది. ఈ సందర్భమే 
రాజకీయ శక్తుల బలాబలాలను అంచనా వేసుకోవటానికి కూడా కారణం 
అయింది. 


ద్రౌపది-పాండవుల వివాహ వ్యవస్థ ఆదిమసమాజంలోని గుంపు 
సంబంధాలు ఆనవాళ్ళుగల స్రీ-పురుషు సంబంధాలుగా అర్థం అవుతుంది. 
ఆదిమ సమాజంలో పశుపోషణ వ్యవస్థయొక్క విస్తరణ క్రమంలో గుంపు 
సంబంధాలు చోటుచేసుకుంటే అవి భారత కథా కాలంనాటికి రాజ్యాధికారానికి 
రాజ్య రక్షణ, రాజ్య విస్తరణలయెక్క ఆకాంక్షల దిశగాసాగి ద్రౌపదికి 
బహుభర్శత్వం ఏర్పడటం జరిగింది. పని విభజన (స్త్రీలను పునరుత్పత్తికి 
పరిమితం చేస్తూ పురుషునికి సామాజిక ఉత్పత్తులమీద స్వామ్యాన్ని ఎర్బరచిన 
క్రమంలోనే సంపదలమీద హక్కుగా రాజ్యాధికార వ్యవస్థ పితృస్వామ్య 
నంన్కృతి గల కుటుంబ వ్యవన్గ ఏర్పడింది. అందుకే రాజ్యానికి 
పితృస్వామ్యానికి అవినాభావసంబంధం ఉంటుంది. పితృస్వామ్యంలో 
బహుభార్యాత్వం అనమనైతిక నంన్కృతికి చిహ్నమైతే తద్భిన్నమైన 
బహుభార్యత్వం ఆర్థిక రాజకీయ సంస్కృతికి అద్దంపడుతుంది. 
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ద్రౌపతి స్వయంవర ఘట్టం భారతకథా పరిణామాల పరంపరకు 
కీలక భూమిక వహించింది. వీరుడైన అర్జునునికి భార్య కాగలిగిన కూతురు 
పుట్టాలని (ఆదిప. 8ప) ద్రుపదుడు కోరుకోవటంలోనే రాజకీయోద్దేశ్యాలు 
వెలుగుచూపాయి. బహుశ వీరుడైన అర్జునుడు తనకు అల్లుడైతే తన రాజ్యానికి 
రక్షణఅని ద్రుపదుని భావమై ఉండడానికి అవకాశం ఉంది. దీనిని ద్రౌపది 
స్వయంవర (ఆదిప.192 ప) మట్టంలో కర్గాదులు ద్రువదుడిమీద 
విజృంభించినప్పుడు అర్జునుడు అండగా నిలబడడం స్పష్టంచేస్తుంది. 


ద్రౌపది పుట్టుక నాటికి కౌరవ రాజ్యం భీష్మ ద్రోణాదుల చేత 
కాపాడబడుతోంది. ద్రోణ ద్రుపదులు పరస్పరం అవమానించుకునే క్రమంలో 
చేసిన చర్యలకు ప్రతీకారంగా ద్రోణున్ని చంపగల కొడుకు తనకు పుట్టాలని 
ద్రుపదుడు కోరుకుంటాడు. (ఆదిప.8వ) కుమారాస్త్ర విద్యాప్రదర్శన ఘట్టంలో 
అర్జునుని వీరత్వం వ్రసిద్ధమవటంతో అతడు అల్లుడైతే ద్రోణుడు 
రాజగురువుగా ఉన్నాకూడా కౌరవ రాజ్యంనుండి తనకేమాత్రం ముప్పు 
ఉండదని ద్రుపదుడు భావించి ఉంటాడు. అందుకే అర్జునుడే అల్లుడవ్వాలని 
అంతగా ద్రుపదుడు కోరుకోవటంలోని పరమార్దం కూడా అదే. లక్షాగృహ 
దహనానంతరం అందులో ఉన్న పాండవులు చనిపోయారని బాధపడుతున్న 
ద్రుపదుడి దగ్గరకు ఒక బ్రాహ్మణుడు వచ్చి పాండవులు బ్రతికే ఉన్నారనీ, 
ఎక్కడున్నా పాండవులు ద్రుపదనగరానికి రావటానకి వీలుగా ఉంటుందనీ 
కన్యాదానము నందు రాజులకు శాన్ర చోదితమైన (ఆదివ. 24 వ) 
స్వయంవరాన్ని ఎర్పాటుచేయమని చెబుతాడు. ద్రుపదుడు స్వయంవరాన్ని 
ప్రకటిస్తాడు. ద్రౌైపదియొక్క స్వయంవర వార్త విన్న పాండవులకు పాంచాల 
నగరానికి వెళ్ళాలనిపించింది. ఆ భావాన్ని గ్రహించిన కుంతి పాంచాల నగరానికి 
వెడదామని (ఆదిప. 27-29 ప) అంటుంది. సామాన్యంగా రాజులు తమకు 
వీరులైన అల్లుళ్ళు దారకటం కోసం స్వయంవరాలను ప్రకటిస్తారు. ద్రుపదుడు 
ప్రకటించిన స్వయంవరం ధర్మరాజులను బాగా ఆకర్షించింది. దీని కారణం 
వారప్పుడు విడిది చేసిన యింటికి ఒక బ్రాహ్మణుడు వచ్చి అన్ని దేశములందరి 
రాజుల సంపదల కంటేకూడ ద్రుపద దేశము నందలి సంపదలు ఎక్కువని 
(ఆ.సప్త. 3) చెబుతాడు. సంపదలెక్కడ ఉంటే అక్కడ రాజ్యాధికారం 
ఉంటుందనేది యదార్థ విషయం కదా. 


ద్రౌపది స్వయంవరం ప్రకటించగానే వ్యాసుడు ద్రుపదపుపు 
పాలిమేరలలో పాండవుల దగ్గరకు వచ్చి ద్రౌపది యొక్క పూర్వజన్మను 
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తెలియచేస్తూ (ఆదిప. 35-36) ఆమె ఒక మునికన్య అనీ, యెన్నాళ్ళకు పతి 
లభించకపోయేరికి శివుని గురించి తపస్సు చేసిందనీ ఆ తపస్సునందు తనకు 
పతిదానం కావాలని ఐదుసార్లు ప్రార్థించినందుకు ఆమెకు దేహాంతరమున 
ఐదుగురు పతులు ఏర్పడటం దాని పరమార్థంగా శివుడు చెప్పి వరమిచ్చాడని 
ఆమెయే తరువాతి జన్మలో పాంచాల రాజుకు పుట్టిందని “కృష్ణ అనే పేరుతో 
పెరిగిందని చెబుతాడు. పాండవులను ద్రుపదపురానికి వెళ్ళమని చెప్పి వారికి 
మంచి జరుగుతుందని వ్యాసుడు చెబుతాడు. భారతంలో వ్యాస పాత్ర కూడా 
ద్రౌపది వివాహ ఘట్టంలో ప్రధాన భూమిక వహించింది. ద్రుపదుడు తన 
కూతురుని అర్షునుడికే యివ్వాలని కోరుకుంటున్న విషయం తెలిసినా కూడా 
ధర్మ రాజాదులు అయిదుగురు ద్రౌపదిని చేసుకునేటట్టు చేయ్యటం వ్యాసుని 
ఉద్దేశ్యంగా కనపడుతుంది. ఎందుకంటే అర్జునుడు ఒక్కడే అల్లుడైతే 
ద్రుపదుడు అర్జునుని తన వైపు పెట్టుకొని కౌరవ రాజ్యం మీదికి దండెత్తవచ్చు. 
తద్వారా అన్నదమ్ముల్లోనే విభేదాలు వస్తాయి. అర్జునుడు ద్రుపదుడి వైపు 
వెడితే ధర్మరాజుకు అర్జునుని అండ తగ్గుతుంది. అర్జునుడు గొప్ప శక్తి అతడెవరి 
వైపు ఉంటే అటువైపు గొప్ప రాజ్య శక్తి, బలం ఉన్నట్లే. అర్జునుడు లేకపోతే 
ధర్మరాజుకు శత్రువులును అణచటం కష్టమవుతుంది. ద్రువదుడు, 
ధృష్టద్యుమ్నుడు, అర్జునుడు కలిసి ఏకమైతే వారిని జయించుట మిగిలినవారికి 
కష్టసాధ్యం. కౌరవ రాజ్యానికి చెందిన ఒక రాజకీయ శక్తి ద్రుపద రాజ్య 
శక్తిగా మారకూడదు. ఇప్పటికే ఎక్కువ సంపదలు కలిగిన ద్రుపదుడు అర్జునుని 
సహాయంతో మరింతగా పరాక్రమ సంపన్నుడైతే కౌరవ రాజ్య సంపదకు 
ముప్పువాటిల్లుతుంది. ధర్మరాజాదులందరూ ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకుంటే 
ఎప్పటికైనా ద్రుపదుడి సహాయంతో ధర్మరాజు తనసోదరుల సహకారం కూడా 
తీనుంకొని దుర్యోధనుని జంయించవచ్చనీబావిస్తాడం. అవ్పటికే 
వారసుడిగావిజృంభించి యున్న దుర్యోదనాదులకు భీష్మద్రోణుల సహకారం 
ఉండే అవకాశమే ఎక్కువకాబట్టి దుర్యోదనాదులను అణచటానికి అర్జునుని 
సంబంధంతో వచ్చే ద్రుపద సహకారానికి కంటేకూడా తానే ద్రుపదుడికి 
అలుడైతే ఇచ్చే సహకారానికి తేడా చాలా ఉంటుందనేది ధర్మరాజుకు 
తెలియని విషయం కాదు. రాజకీయ శక్తుల సమీకరణాలను దృష్టిలో పెట్టుకొని 
వ్యాసుడు పాండవులందరూ ద్రౌపదిని చేసుకోవాల్సిన అవసరాన్ని అంచనావేసి 
తదనుగుణంగా పాందవులందరు ద్రౌపదిని వివాహంచూసుకోవాలనే భావం 
వారిలో ఏర్పడే విధంగా ద్రౌపది పూర్వజన్మ వృతాంతపు కట్టుకథను 
వ్యాసుడుచెప్పినట్లుగా అర్ధం చేసుకోవచ్చు. ఆ కథ విన్న తరువాత ధర్మరాజు 
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మనసులో అర్జునునితోపాటు తాను ద్రౌపదిని వివాహం చేసుకోవాలనే ఆకాంక్ష 
పెరగటం సహజంగానే జరుగుతుంది. అందుకు ధర్మరాజు ఒక రాజకీయ 
ప్రణాళికను తయారు చేసుకున్నాడు కాబట్టీయే ద్రౌవదిని పెళ్ళి 
చేసుకుంటానని అంతగా పట్టుపట్టడం భారతంలో కన్పడుతుంది. ధర్మరాజు 
అలా రాజకీయ ప్రణాళికను తయారు చేనుకోవటానికి కారణం 
రాజ్యాధికారాన్ని పొందాలనుకోవటమే. 


భీష్ముడు ధృతరాషునికి రాజ్యాన్నిచ్చి పట్టాభిషేకం చేసాడు. అతని 
తర్వాత అతని జ్యేస్థకుమారుడు దుర్యోధనుడు రాజ్యానికి వారసుడు. 
అవుతాడు. దుర్యోధనుడికి రాజ్యం వస్తుందిగానీ ధర్మరాజుకు రాజ్యంవచ్చే 
అవకాశంలేదు. ధర్మరాజు తండ్రియైనపాండురాజు రాజులనందరినీ గెలిచి 
సపదలను తీసికొచ్చి ధృతరాష్ర్రుడికిచ్చాడు. కాబట్టి ఆసంపదలపై తనకు 
పోటీదారుడైన దుర్యోధనుడికి లేకుండా పోతేనే గాని లేదా అతడు 
అణిచివేయబడితేనే గాని ఆరాజ్యం తన హస్తగతం కాదు. కాబట్టి తనకు 
అధికమైన రాజకీయ బలం కావాలి. కుమారాస్తవిద్యా ప్రదర్శనా ఘట్టంలో 
భీమార్షునుల శక్తి గొప్పదని అర్థమయింది. అంతేకాదు అంతకు మునుపే 
అర్జునుడు గంధర్వ రాజైన అంగారపర్లుని జయించి అతని మెప్పుపాందుతాడు. 
అటువంటి వీరుడైన అర్జనుడు తన అగ్రజత్వాన్ని కాదనకూడదు. ద్రుపదునికి 
యజ్ఞఫలంగా పుట్టిన వీరుడైన ధృష్టద్యుమ్నుడు. ధృష్టద్యుమ్నుని సహకారం 
అతనికి అవసరం అవుతుంది. అలా రాజకీయ శక్తుల బలాబలాలను అంచనా 
వేయటంచేతనే ధర్మరాజు తానుకూడా ద్రువదుడికి అల్లుడు 
కావాలనుకున్నట్టుగా అర్థం అవుతుంది. ద్రౌపది స్వయంవరానంతరము తన 
తమ్ముడు ద్రుపదుడికి అల్లుడు కాకుండా తానొక్కడే అల్లుడు అయ్యే 
అవకాశంలేదు. స్వయంవరంలో పెట్టిన వైహాసిక మత్స్య యంత్రాన్ని ఐదు 
భాగాలేసి పడగొట్టడం తనవల్ల అయ్యే పని కాదని భావించి న ధర్మరాజు 
తనతమ్ముడైన అర్జనుని యొక్క విలువిద్యా ప్రవిణ్యంతో దానిని సాధించితే 
అర్జునునితోపాటు తానుకూడా ద్రవదుడికి అల్తుడైతే బాగుంటుందని 
భావించాడు. అందుకే ధర్మరాజు ద్రౌపదిని ముందుగా తనకిచ్చి పెళ్ళిచేయమని 
దుపదుడ్ని అడగటం జరిగింది. అర్జనుడు ద్రౌపదిని స్వయంవరంలో 
గెలుచుకుంటే వ్యానునుడు చెప్పినట్లుగా ద్రౌవదికి ఐదుగురు 
భర్తలుంటారుకాబట్టి తామైదుగురు భర్తలుగా ఆమెను పరిగ్రహించవచ్చని 
భావించి ఉంటాడు. 
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విప్రవేషంలో పాండవులు ద్రౌపదీ స్వయంవరం వేదిక దగ్గరున్న 
హోమాగ్నిగుండానికి దగ్గరలో కూర్చుంటారు. ధృష్టద్యుమ్నుడు సభలోని 
రాజులందరి సమక్షంలో మరొకసారి స్వయంవర పోటీనియమాన్ని ప్రకటిస్తాడు. 
ఒక్కసారిగా ఐదుబాణాలను ప్రయోగించి వైహాయసమార్గంలో తిరుగుతున్న 
మత్స్యయంత్రాన్ని ఛేదించినవాడే ద్రౌపదికి పతి కాగలుగుతాడని చెబుతాడు. 
కుమారాస్త్ర విధ్యాప్రదర్శన ఘట్టంలో అర్జునుడు ఒక్కడే ఐదు బాణాలను 
ఒక్కసారిగా ప్రయోగించి సింహాలను పులులను పడగొట్టాడని ప్రసిద్ధి కలదు. 
కాబట్టి అటువంటి నియమం పెడితేనే అర్జనుడు విజేతగా నిలబెడతారు. 
అర్జనుడు రాకపోతే తత్సమానుడైన వాడెవరైనా ద్రుపదుడిని అల్లుడు 
కాగలుగుతాడు కాబట్టి వరపరీక్ష పోటీలో నియమంగా దాన్ని పెడతారు. 
నానాదేశములనుండి రాజులును, దుర్యోధన కర్ణాదులు, యాదవ వంశస్థులు 
అందరూ ఆ న్వయంవరంలో పాల్లాంటారు. అయితే రాజులెవ్వరూ 
ద్రుపదుడేర్పాటు చేసిన విల్లును ఎక్కుపెట్ట లేకపోయారు. విప్రవేషంలో 
కూర్చున్న పాండవులను గుర్తించిన కృష్ణుడు తనలో వీరుడైన అర్జునుడే 
ద్రౌపదిని పరిగ్రహిస్తాడని అనుకుంటాడు. అర్జనుడు అన్న అనుమతిని తీసుకొని 
వెళ్ళి అవలీలగా మత్స్య యంత్రాన్ని పడగొడ్డాడు. అందరూ జయజయ 
ధ్వానాలను పలుకుతున్న సమయంలో ధర్మరాజు లేచి వెంటనే బయటకు 
వెడతాడు. నకుల సహదేవులు అన్నను అనుసరిస్తారు. ఈ విషయాన్ని కృష్ణుడు 
గమనిస్తాడు. ద్రౌపది వరమాల వేసి అర్జునుడిని పూజిస్తుంది. అయితే ద్రౌపదిని 
ఒక విప్రుడు గెలుచుకోవటాన్ని జీర్ణించుకోలేని రాజులు ద్రుపదుడి మీద 
విజృంబిస్తారు. ద్రుపదుడిని భయవడవద్దని చెప్పి అర్జనుడు కర్షాది 
వీరులనెదుర్కొంటాడు. భీముడు శల్యుడినెదుర్కొంటాడు. అలా హోరాహోరిగా 
పోరాడుతుంటే ఆ యుద్దాన్ని మాన్పించాలని భావించి లేచిన కృష్ణుడు ద్రౌపది 
విప్రుని భార్య అయిందనీ ఇక యుద్ధం చేసుకోవటం అనవసరమని చెప్పగానే 
యుద్ధం ఆపి రాజులందరూ వెళ్ళిపోతారు. అంతట భీమార్దనలు ద్రౌపదిని 
తోడ్కొని తమ ఇంటికి తీసుకొని వెడతారు. 


అర్జనుడు మత్స్య యంత్రాన్ని పడగొట్టగానే బయటకు వచ్చిన 
ధర్మరాజు ముందుగా ఇంటికి వచ్చి ఉండాలికదా. అంతవరకు స్వయం 
వరానికి వెళ్ళిన కొడుకులు రాలేదని ఎదురుచూస్తున్న కుంతితో ముందుగా 
వచ్చిన ధర్మరాజు అర్జనుడు ద్రౌపదిని పొందిన విషయాన్ని చెప్పిఉండాలి 
కాని, ధర్మరాజు ఎందుకు చెప్పలేదు అని ఆలోచిస్తే అక్కడ శూన్యం 
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కనబడుతుంది. ఆ శూన్యాన్ని అల్లరి బ్రహ్మచెయ్డుముతో పూరించటం లోనే 
పరమార్ధం ఉంటుందని అర్థమవుతుంది. ధర్మరాజు వచ్చిన కాసేపటికి 
భీమార్జనులు ద్రౌపదితో వచ్చి భిక్షతెచ్చినామని చెబుతూ నమస్కరిస్తారు. 
(ఆ.స-208) ఆ మాటలకు కుంతి వెంటనే ఐదుగురు ఉపయోగించండి 
అని అంటుంది. ఇక్కడ భిక్ష అంటే ద్రౌపది అని అర్థాన్ని కుంతి తీసుకోవటానికి 
కారణం కుంతి ధర్మరాజాదులకు ద్రౌపదిని చేసుకోవాలనుకున్న విషయాన్ని 
పసిగట్టటంతోపాటు వ్యాసుడు చెప్పిన ద్రౌపది పూర్వ వృత్తాంతం కథ ఆమె 
మనసులో స్థిరపడి ద్రౌపదికి కలగబోయే ఆ ఐదుగురు భర్తలు తన కుమారులే 
అవ్వచ్చుకదా అనే భావం ఆమె మనసులో ఏర్పడి ఉండవచ్చు. ఆ భావనతో 
ఉన్న కుంతికి ఆ అర్థాన్ని స్ఫురింపచేసే ఆ మాటలు అప్రయత్నంగానే 
వచ్చాయి. ఇక్కడ “భిక్ష అంటే యాచించి తెచ్చేదిగాని, గెలుచుకొని తెచ్చేది 
కాదని భావిస్తే భీమార్జునులు అన్న ఆ మాటల్లో సత్యం ఎంత ఉన్నదో అర్థం 
అవుతుంది. కొడుకులు భిక్షాటనకు వెళ్ళలేదని ద్రౌపది స్వయంవరానికి వెళ్లారని 
తెలుసు కాబట్టియే తన కొడుకులు అక్కడికి వెళ్ళినవారు ఇంకా రాలేదని 
ఎదురు చూస్తూవుంటుంది. కాని కుంతి తాను లోకవిరుద్ధమైన మాట అన్నానని 
ఒకప్రక్క బాధపడుతూనే మరొక ప్రక్క తన మాట అమ్బుతం కాకూడదని 
కూడఆమె బాధపడటంలోనే పరస్పర వైరుధ్యం గల భావాలు అర్థం 
అవుతాయి. ఇటువంటి చోటే సంక్లిష్టత చోటుచేసుకుంటుంది. అసలు 
పాండవులు భిక్షాటన చేయాల్సిన అవసరం లేదు. ఎందుకంటే అంతకు 
మునుపే హిడింబిని పరిగ్రహింపవలసినదని భీముడి కోరుతూ భీముడు 
తనకు పతి కాగలిగితే తాను శాలిహోత్రుని ఆశ్రమం దగ్గర ఉన్న కొలనుకి 
తీసుకొని వెళ్ళి అక్కడ నీటిని తాగిస్తాననీ ఆ నీళ్ళను తాగినవారికి ఎప్పటికీ 
ఆకలిదప్పులు ఉండవని (ఆది.ష.ఆ. 219) చెప్పి వారిని ఆ కొలను నీళ్ళు 
తాగిస్తుంది. వ్యాసుడు కూడా ఆ కొలను నీళ్ళు గొప్పవని చెబుతాడు. ఆ 
తర్వాత పాండవులు క్రుత్సిపాసా వరితులైనట్లు (ఆ.ష. 224) చెప్పటం జరిగింది. 
వ్యాసుడు చెప్పినట్లు ఆ కొలను నీళ్ళు అంత మహిమగలవైతే పాండవులకు 
ఆకలిదప్పులు లేనప్పుడు వారికి ఎప్పటికీ భిక్షాటన చేయాల్సిన అవసరం 
లేదు. ఆసంగతి కుంతికి కూడా తెలుసుకదా మరి కుంతి కొడుకులు భిక్ష 
తెచ్చారనుకోవటం పారపాటు కదా. అంతేగాక వాళ్ళు స్వయం వరానికి వెళ్ళారని 
కూడా గట్టిగా తెలుసు. అయితే ద్రౌపదిని గెలుచుకున్న విషయాన్ని ధర్మరాజు 
ముందే చెప్పి ఉంటే కుంతి నోట ఆ మాట వచ్చేది కాదేమో. ధర్మరాజు 
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భిమార్ణనుల రాకకు ముందు ఎంత సమయం ముందుగా వచ్చాడో తెలిస్తే 
గాని పరమార్థం బోధపడదు. ధర్మరాజు సభ నుండి బయటకు వచ్చిన తర్వాత 
భీమార్జునులు కర్ణాదులతో యుద్ధం చేసి, కాలినడకన ద్రౌపదిని ఇంటికి 
తేవటానికి పట్టిన సమయం కంటేకూడా చాలా ముందుగా స్వయంవరం 
మంటపం నుండి బయటకు వచ్చిన ధర్మరాజు కుంతికి స్వయంవర విశేషాలు 
ధర్మరాజు చెప్పక పోవటం చేతనే శూన్యం ఏర్పడింది. ధర్మరాజు ముందేఇంటికి 
చేరుకోలేకపోవటానికి కారణం చెప్పలేదు ఒకవేళముందే ధర్మరాజు ఇంటికి 
వస్తే ద్రౌపదిని అర్జనుడు స్వయంవరంలో గెలుచుకున్నవిషయాన్ని కుంతితో 
చెప్పివుండాలి కదా అనేసందేహము వచ్చి శూన్యానికి చోటు కలిగింది. ధర్మరాజు 
ద్రౌపదిని. పెళ్ళి చేసుకోవటానికి వీలుగా ఉంటుందనే దృష్టితోనే కవి ఈ 
శూన్యాన్ని కల్పించాడు. 


భిక్షను ఐదుగురిని ఉవయోగించమని వల్కిన వల్కులు 
లోకవిరుద్ధమని కుంతి బాధపడిందంటే, కుంతి ఏ అర్థంతో ఆ మాటలు 
అన్నదో స్పష్టవే. ధర్మరాజు ఆమెను ఓదార్పాడట. ఆమె మాటలు 
లోకవిరుద్ధమని కాదని ఓదార్పాడా లేక ఆమె మాట అనృతం కాదని ఓదార్చాడా 
అని అనుమానం రాకమానదు. ఆమె మాట లోకవిరుద్ధమని మరియు అనృతం 
కాకుండా ఓదార్చి ఉంటాడు. కర్ణ జనకాన్ని దాచిపెట్టిగలిగిన కుంతి తనమాట 
లోకవిరుద్ధమని, అనృతం అవుతుందనీ బాధపడటంలో అర్థం లేదు. ధర్మరాజు 
కూడా కుంతి మాటలను ఉపనంహరించుకునేటట్టు ధర్మసూక్ష్మాన్ని 
వట్టుకోవచ్చు. బాణాలను ఉవనంవారించుకునే విద్య తెలినిన 
ధర్మరాజాదులకు కుంతి మాటలను ఉపసంహరింపచేయటం తెలీదని 
అనుకోనక్కరలేదు. ధర్మాన్ని తన వశంలో పెట్టుకునేవాడని ధర్మరాజుకు ప్రసిద్ధి 
కలదు. కాని ఇక్కడ ధర్మరాజు సామాజిక సాంస్కృతిక ధర్మాలను తన 
రాజకీయాలకు అనుకూలంగా చేసుకోగలిగిన ధర్మరాజుగా అర్థంఅవుతాడు. 
భీమార్జునులు ద్రౌపదిని తెచ్చి భిక్ష తెచ్చామని అన్న మాటలలో అసత్యమున్నట్లే 
దానికి ప్రతిస్పందనగా పలికిన కుంతి మాటల్లోనూ అంతే అసత్యం ఉండక 
తప్పదు. “ఉష్ణంచ ఉసప్టేన శీతలం” “అసత్యంచ అసత్యేన సత్యం” కావాలి. 
ఆరకంగా అది అనృతం కాదని ధర్మరాజు ధర్మసూత్రాన్ని చెప్పగలిగే స్థితిలో 
ఉండాలి కాని అలా చెప్పలేదంటే ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకోవాలన్న బలమైన 
కాంక్ష అతనికి ఉన్నదని స్పష్టమవుతుంది. ధర్మరాజు “నీచేత బడయంగ 
బడిన దీని నగ్ని సన్నిధిం బాణిగ్రహణం నీవు చేయుము.” అని అర్జునునితో 
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అంటాడు. (ఆ.సప్త. 209 వ) స్వయంవర వేదికమీద ఒకప్రక్క అగ్ని హోత్రం 
జరిగిన విషయం తెలిసిందే. అగ్ని హోత్రానికి దగ్గరలో బ్రాహ్మణ వేషంలో 
కూర్చున్న ధర్మరాజుకు అది తెలిసిన విషయమే కాబట్టి మళ్లీ అగ్ని సన్నిధిలో 
వివాహం అవసరమని. ధర్మరాజు చెప్పినమాటలు విలువ లేనివని అర్థం 
కాక మానదు. ద్రౌపది అర్జునుని మెడలో వరమాల వేసేంత వరకు 
ఉండకుండా బయటకు వచ్చిన ధర్మరాజు మనస్తత్వం అర్థం చేసుకోలేనివాడు 
కాడు. అర్జునుడు అందరికీ పెద్దవాడుకాబట్టి ధర్మరాజునే పెళ్ళి 
చేసుకోమంటాడు. ద్రౌపతిని చేసుకోవాలన్న ధర్మరాజు యొక్క ఆకాంక్ష బాగా 
తెలిసిన తమ్ముళ్లందరూ కూడ ధర్మరాజును ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకోమని 
చెప్తారు. ఇక్కడ ధర్మరాజుకు సంకటం ఎదురైంది. స్వయంవర మండపంలో 
ద్రౌపది అర్జునునికి భార్య అయిందని అందరూ అంగీకరించిన విషయమే. 
ద్రౌపది ధృష్టద్యుమ్నుడు కూడా ద్రౌపదికి భర్తగా విప్రవేషంలో ఉన్న అర్జునుని 
అంగీకరించారు. అందుకే అర్జునునితో అత్తవారింటికి పంపించారు. పైపెచ్చు 
ధర్మరాజుకు క్షత్రియ కుటుంబాలలోని వివాహ సంస్కృతి తెలుసు. 
తల్లిదండ్రులు స్వయంవరం ఏర్పాటుచేసి వధూవరులకిష్టమైతే వాగ్షత్తగా 
కన్యనిచ్చినచో పెళ్ళిజరిగినట్లే అని మళ్ళిఉదకవూర్వక కన్యాదానం 
అవసరంలేదని మనువు పరోక్షంగా చెప్పిన (మన. 3.35) విషయం ధర్మరాజుకు 
తెలియకుండా ఉండదు. రాజులందరిముందు అర్జునుని మెడలో ద్రౌపది 
వరమాలవేసి అతనికి భార్య అయ్యింది. పదిమందికి తెలియటం కోసమే 
“వివాహతంతు' అనేది ఆచంణలో ఉంది. కాని ధర్మరాజు తనకు ద్రౌపది 
భార్య కాగలిగి తేనే ద్రుపదుడికి తాను అల్లుడు కాగలుగుతాడుకాబట్టి ద్రౌపదికి 
ఎలాగైనా తానుభర్తకాగలగాలని భావిస్తాడు. తన రాజకీయ ప్రణాళిక సజావుగా 
నెరవేరుతుందని ధర్మరాజుకు తెలుసు. తనొక్కడే ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకుంటే 
తమ్ముడి భార్యను అన్న చేసుకున్నాడని అప్రతిష్ట తనకొక్కడికే వస్తుంది. 
అప్పుడుతనను రాజుకులం వెలివేయవచ్చని ధర్మరాజు భావిస్తాడు. 
బ్రహ్మచెయ్టిము' గా కవి అన్నట్లే విధి ప్రేరణ వల్ల అందరిలో మన్మథభావం 
కలిగిందని తమ్ముళ్ళందరి మనసుల్లోకి తొంగిచూసినట్టుగా ధర్మరాజు తాము 
ఐదుగురూ ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకుందామని చెబుతాడు. తమ సోదరులందరికీ 
ఉమ్మడి భార్యగా ద్రౌపదిఉంటే ఆమెకోసమైనా అందరూ కలిసిఉంటే బలం 
ఎక్కువగా ఉంటుందని రాజకీయ శక్తుల సమీకంణాలలో భాగంగా ధర్మరాజు 
అంతగా దిగజారి ద్రౌపది ఆమోదం కూడా అవసరం లేకుండా చేసి ద్రౌపదిని 
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పెళ్ళి చేసుకుందామనుకుంటాడు. లేకపోతే ధర్మరాజుకు త్వరగా పిల్లనిచ్చే 
వాళ్ళే కరువయ్యారా ? పైగా భీముడు హిండింబిని పెళ్ళి చేసుకున్నప్పుడు 
ఆమెను తాను పెళ్ళిచేసుకోవటానికి ధర్మరాజు వెంపర్గాడలేదు. దానికి కారణం 
హిండింబి రాజకుమార్తె కాదు. అనాగరిక స్రీ వెనకాల అండదండలు, రాజ్యం, 
సంపదలు లేని స్రీ హిండిచి. అందుకే ఆమె విషయంలో ధర్మరాజు 
పెద్దవాడుగా ముందు తాను చేసుకోవాలని పట్టుబట్టలేదు. హిండింబికి 
భీమునికి జరిగిన వివాహవిషయంలో ఆచరించని “పెళ్ళి తంతు' ఇప్పుడెందుకు 
అవసరం వచ్చిందనికూడ ఆలోచన రాకమానదు. ద్రౌపది అర్జునుని భార్యగానే 
అత్తగారింట్లో కాలుపెట్టింది. వివాహానికి పూర్వం ఎస్ర్రీ రూడా అత్తవారింట్లో 
చేసుకోబోయే వ్యక్తితో కాలుపెట్టదు. అత్తగారింటికి వచ్చేటప్పుడు అర్జునుని 
భార్యగా వచ్చినా ఆ తర్వాత ద్రౌపది ఆ ఇంట్లో ఉన్న అన్నదమ్ములైన 
ధర్మరాజాదులైదుగురి భార్య అయింది. అలా అవటం మామూలుగా జరగదు. 
అన్నలు అలా కోరటం సాధారణంగా నాగరిక ప్రపంచంలో జరుగదు. ద్రౌపదిని 
అన్నదమ్ములందరూ చేసుకునే స్థితి వచ్చిందంటే ఎదో ఒక ప్రయోజనం 
ఆశించియే అని అనిపించక తప్పదు. ఆ ప్రయోజనం స్తీ సౌఖ్యం కాదు. 
ధర్మరాజు కోరుకుంటే ఎంతోమంది స్త్రీలు పెళ్ళిచేసుకోవటానికి దొరుకుతారు. 
రాజకుటుంబంలోని పురుషులకు కావలసినది ఆర్థిక రాజకీయ ప్రయోజనమే. 
ద్రౌపది వివాహాన్ని ఆర్థిక రాజకీయ కోణం నుంచి ఆలోచిస్తే రాజకీయ శక్తుల 
సమీకరణాలతో సంపదలు గల రాజ్యం మీద స్వామ్యాన్ని పొందాలనే రాజకీయ 
ప్రయోజనం ఆశించి ద్రౌపది విషయంలో ప్రత్యేకంగా బహుభర్శత్వసం స్కృతిని 
ధర్మరాజు నిర్ణయించటం జరిగింది. రాజకీయ శక్తుల సమీకరణాల మధ్య 
ద్రౌపది జీవితం సమిధగా ఆహుతివ్వబడింది. పెళ్ళి తంతు లేకపోయినా 
కోడలిగా భావించటం చేతనే ఐదుగురికి అన్నం వడ్డింపచేసేటట్లు చేసింది. 
ద్రౌపదికి వీరుడైన అర్జునునితోపాటు భర్తను, అతని సోదరులనుకూడ భర్తలుగా 
భావించటం తప్ప మరో మార్గ లేకపోయింది. వారికి శయ్యలు ఏర్పాటుచేసి 
తాను ఆ ఐదుగురి కాళ్ళకు దగ్గరలో పాదదాసిగా ద్రౌపది పడుకుంటుంది. 
ఆ విషయాన్ని తండ్రిపంపగా రహస్యంగా వచ్చిన ధృష్టద్యుమ్నుడు వారి 
మాటలను విని వారు క్షత్రియులని ధృష్టద్యుమ్నుడు కొంత ఆకళింపు చేసుకొని 
వెడతాడు. ఆమర్నాడు ద్రుపదుడు పురోహితులను పంపించి వారి కుల 
గోత్రాలను తెలుసుకోమంటూ పంపిస్తాడు. విప్ర వేషంలో ఉన్న అర్జునుని 
విషయంలో క్షత్రియుడని అనుమానం వచ్చిందా లేక ధర్మరాజాదుల నిర్ణయం 
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రవాన్యంగా విని ధృష్టద్యుమ్నుడు చెప్పినందుకు కులగోత్రాలు 
తెలునుకోవాలనుకున్నాడా అనే నందేవాం రాకమానదు. 
కులగోత్రాదులనడగడానికి వచ్చిన వారితో ధర్మరాజు (ఆ.స 231) ద్రుపదుడు 
ద్రౌపదీ స్వయంవరఘట్టంలో 'నెవ్వగ చులక నిర్ణయం పెట్టాడని ఆ నియమం 
వ్రకారవే అర్మునుడు యంత్రాన్ని ఛేదించివిజయాన్ని పొందాడని 
అలాంటప్పుడు ఇక కులగోత్రాలతో పనివమిటంటూ ఎదురు ప్రశ్న వేస్తాడు 
గానీ, తమ ఉనికిని చెప్పాలనుకోడు. మరునాడు ద్రుపదుడు రథాలను పంపగా 
కుంతీసహితులై పాండవులు ద్రుపదుని యింటికి చచ్చి తాము పాండవులమని 
తెలియజాస్తారు. అర్జునుడు తనకు అల్లుడైనందుకు సంతోషపడ్డ [ద్రుపదుడు 
అర్జునుడు తన అల్లుడని అందరికీ తెలిసే విధంగానూ తన రాజకీయ శక్తిని 
తెలియజేసే విధంగాను భావించి కూతురును అత్తగారింటికి పంపినా కూడా 
మళ్ళీ ద్రౌపదిని అర్జునునికిచ్చి అగ్నిసాక్షిగా పెళ్ళిచేస్తానంటాడు. వెంటనే ధర్మరాజు 
పెద్దవాడు తానుండగా ముందు తనకు వివాహం కావాలనీ, అయితే ముందుగా 
అర్జునుడి వివాహం చేయటం సముచితం కాదని చెప్పి తన మనస్సును మెల్లగా 
బయట పెడతాడు. ధర్మరాజు యొక్క భావం అర్దం చేసుకున్న (ద్రుపదుడు 
ధర్మరాజుని కాదని తన కూతురిని అర్జునునికిచ్చి పెళ్ళిచేస్తే తన బతుకు 
ఏమవుతుందో అనే భయం అతనికి కలిగినది. భీష్మాదులకు కోపం వస్తే, 
ద్రుపదపురం మీదకు దండెత్తి వస్తే ఎలాగా అని భయపడి ఉంటాడు. అన్నకు 
వ్యతిరేకంగా అర్జునుడు తనకు సహాయంగా ఉంటాడా? అని కూడా అనుమానం 
వచ్చి ఉండవచ్చే. మారు మాట్లాడకుండా కూతుర్ని ధర్మరాజుకే యిచ్చి పెళ్‌ 
చేస్తానంటాడు. అయితే రాజులందరి సమక్షంలో అర్జునుని భార్యగా ద్రౌపది 
గుర్తింపబడటం వల్ల ధర్మరాజు తానొక్కడు ద్రౌపదిని పెళ్లి చేసుకోలేని స్థితి కాబట్టి 
ధర్మరాజు తమ ఐదుగురి ద్రౌపదినిఇచ్చి వివాహం చేయమని అడుగుతాడు. 
వివాహం అంటే పెళ్లి తంతు. అందరికీ భార్యభర్తలెవరో తెలియటంకోసం ఏర్పాటు 
ఏర్పాటు, కాబట్టి ఆ ఆచారం ఏర్పడింది. దంపతుల వివరాలు అందరకీ తెలిస్తే 
పరుల భార్యలపై పురుషుల దృష్టి పడకుండా ఉంటుందని చారిత్రకంగా 
'వివాహతంతు” ప్రాధాన్యత పొందింది. కాని ద్రౌపది వివాహ సమయంలో ద్రౌపది 
అర్జునిని భార్య అని తెలిసినవారికందరికీ మళ్ళీ ఆమె ధర్మరాజాదులకు ఐదుగురికి 
భార్య అయిందని తెలియాల్సిన అవసరం ఏర్పడింది. అందుకనే “పెళ్లితంతు” 
జరగాల్సి వచ్చిందని భావించవచ్చు. అయితే తాము ఐదుగురూ పెళ్లి 
చేసుకుంటామన్న ధర్మరాజు మాటలకు నిర్దాంత పోయిన ద్రుపదుడు (అ. 242)లో 
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బహుభార్యత్వం ఉంది కానీ ఏ కథలలోనూ బహుభార్యత్వం గురించి 
వినలేదంటాడు. అలాంటి వివాహం అ[(శుతమని అంటాడు. కానీ, తాను ధర్మరాజు 
మాటకు ఎదురు చెప్పటానికి వెనకాడుతున్నానని ద్రుపదుడు అంటాడు. 


ధర్మరాజు తానుకూడా దద్రుపదుడికి అల్లుడైతే కౌరవ రాజ్యానికి చాలా 
రాజకీయ బలం ఉంటుందని భావిస్తాడు. కాబట్టి వ్యానుడు (ద్రౌపది 
వివాహవిషయంలో సందేహాలు వస్తే తీర్చడానకి సిద్ధంగా ఉన్నట్లుగా ద్రుపదుడుకి 
ప్రత్యక్షమవుతాడు. ద్రౌపదిని పాండవులైదుగురికి యిమ్మని ధర్మరాజు అడిగిన 
మాటను ద్రుపదుడు వచ్చిన వ్యాసుడితో చెప్పి ధర్మాధర్మం విచారణ చేయమని 
అడుగుతాడు. వ్యాసుడికి ఆపాటి అవకాశం యివ్వటం ఇష్టంలేని ధర్మరాజు 
వ్యాసుడు మాట్లాడటానికి ముందే తానుఅందుకుని తన మనస్సు నందు అధర్నానికి 
చోటు లేదంటూ చెప్పి ద్రుపదుడిని బాధపడకుండా (ఆది. 250) తమ ఐదుగురికి 
ద్రౌపదిని వివాహం చేయమంటాడు. ద్రుపదుడు (ఆది. 242)లో బహుభర్త్శృత్వపు 
విషయాన్ని తాను కథల్లో కూడా వినలేదని అన్నందుకు ధర్మరాజు అప్పటి కప్పుడు 
కథలను చెబుతూ జటిలుడనే మునీశ్వరుని కూతురు ఏడుగురకి భార్య అయిందని 
కథను చెబుతాడు. గురువులు చెప్పిన మాటను అందరు వింటారు కాబట్టీ 
గురువులలో పరమగురువైన తనతల్లి వచనం విధాతకృతమనీ (ఆది. 252) దానిని 
అన్యధాకరించుట ఎవరికీ సాధ్యంకాదనీ గట్టిగా చెబుతాడు. ధర్మరాజు మాటను 
సమర్దించాల్సిన స్థితిలో ఉన్న వ్యాసుడు ద్రుపదుద్ని రహస్య మందిరానికి తీసుకొని 
వెళ్ళి పంచేంద్రియోపాఖ్నాన్ని చెబుతాడు. ఆ ఉపాఖ్యానంలో భాగంగా (ద్రౌపది 
పూర్వజన్మలో కాశిరాజకూతురైన “ఇంద్రసేన అని ఆమె ఐదుసార్లు భర్తకావాలని 
శివునిగురించి తపస్సు చేసినందున శివుడు (ప్రత్యక్షమై ఐదుసార్లు భర్తకావాలని 
ప్రార్థించావు కాబట్టి దేహాంతరంలో నీకు ఐదుగురు భర్తలు ఏర్పడతారని 
వరమిచ్చాడనీ చెప్పి దానికై ఇంద్రసేన ద్రౌపదిగా పుట్టిందనీ పుక్కిట పురాణకథలల్లీ 
మరీ సమన్వయం చేస్తాడు. పైగా ఇంద్రసేన ఆమె పూర్వ జన్మలో మౌద్దల్యుని 
భార్య అనీ, కుష్టువ్యాధి గల అతనికి చేసిన శుశ్రూషను మొచ్చుకొని వరం 
కోరుకోమంటే ఆమె ఐదు రూపాలలో ఉన్న మౌద్దల్యునితో కామేచ్చ తీర్చుకోవాలని 
అన్నదనీ, దాన్ని నెరవేర్చి మౌద్దుల్యుడు తపోవనాలకు వెళ్ళాడనీ, అయినా ఇంకా 
ఆమెకు భోగం తీరక మరుజన్మలో ఇంద్రసేనగా పుట్టిందనీ చెబుతాడు. ఇక్కడ 
ముందుగా ఇంద్రసేనకు ఎన్నాళ్ళకు పతి లభించనందుకు శివుడ్ని గురించి తపస్సు 
చేయటం చేతనే ఆమెకు ఐదుగురు భర్తలను ప్రసాదించాడని చెప్పి బహుభర్శృత్వ 
విషయంలో శివుని ఆమోదాన్ని చెప్పటమే గాక బాగా కామేచ్చ గలిగిన స్రీ 
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కాబట్టి ఐదుగురిని వివాహమాడితే ఐదుగురినీ లైంగికంగా సంతృప్తి పరచగలిగిన 
స్థితిలో ఉందనే భావనతోనే వ్యాసుడు ఈ కథ చెప్పాడనుకోవచ్చు. బహుభర్తృత్వ 
విషయంలో లైంగిక సంబంధాలలో ఆమెకు పూర్వజన్మలలో కామేచ్చ ఎక్కువగా 
ఉందికాబట్టి లైంగిక సంబంధాలలో ఆమె గొప్ప అర్హురాలనీ కాకమ్మ కబుర్లు 
చెప్పటం జరిగింది. అయితే బహుభర్తత్వం పితృస్వామ్య సంస్కృతికి లోబడి 
ఉండేటట్లు చేసుకోవటంలో భాగంగానే ఆమె యొక్క కామాన్ని తెలియజేసి, ప్రత్యేక 
సంగమాల్ని కూడా శివుడి వరంలో భాగంగా కోరుకుందని చెబుతాడు. మూడు 
జన్మలలో కామేచ్చ తీరని మునీశ్వరుని భార్య తరువాత జన్మలో రాజకన్యకగా 
పుట్టిన ఇంద్రసేన అని ఎన్నాళ్ళకు పతి లభించక పోవటంతో తపస్సు చేయటం 
చేతనే ఇంద్రసేన విషయంలో ఐదుగురు భర్తలు ఏర్పడే అవకాశం జరిగిందనీ, 
ద్రుపదుడు భావించేటట్లు చేస్తాడు వీలులేకుండా చేస్తాడు. నితంతువనే రాజర్షి 
యొక్క ఐదుగురు కొడుకులు పరస్పర స్నేహంతో ఉండి 'అజితి అనే రాజకన్యకను 
స్వయంవరంలో గెలిచి భార్యగా పొంది అన్నదమ్ములందరు సంతోషంగా ఉన్నారని 
ధర్మరాజుకు చెప్పుతున్నట్లు చెప్పి ద్రుపదుడి మనస్సులో సందేహంగాఉన్న 
విషయాన్ని నివృత్తిచేస్తు స్వయం వరంలో ద్రౌపది అర్జునుడి భార్యయైనప్పటికి 
కూడా ద్రౌపది అతని అన్నదమ్ములను వివాహమాడవచ్చని అనుకునేటట్టుగా 
సరిగ్గా సరిపోయే కథను అల్లి వ్యాసుడు చెప్తాడు. బహుభార్యత్వం ఆచరణలో 
ఉందని నమ్మేటట్టుగా వ్యాసుడు కథలు అల్లి మరీ చెప్పినట్లుగా బోధపడుతుంది. 
'తలచిన నాడే పెళ్లి” అన్నట్లుగా వ్యాసుడు ద్రుపదుడితో ఆరోజే మంచ 
ముహుత్తమున్నదనీ, ద్రౌపదినీ పాండవులకైదుగిరికి ఇచ్చి పెళ్ళి చేయమని చెప్పి 
వెంటనే ద్రౌపది పెళ్ళి జరిగేటట్టు చూస్తాడు. 


ద్రౌపది వివాహ సందర్భలో ధర్మరాజుతో పాటు వ్యాసుడు కూడా పట్టుబడి 
ద్రౌపదిని ధర్మరాజాదులకిచ్చి పెళ్లి జరిగేటట్లుగా చూపిన విషయం స్పష్టమైంది. 
ధర్మరాజుకు ఇతరులైన ఆడపిల్లలు దొరకకూడదనీ, కేవలం దుర్యోధనాదులను 
దృష్టిలో పెట్టుకొని దుపదుడును అవని కొడుకైన ధృష్టద్యుమ్నుడు సహకారంతో 
రాజకీయ బలాన్ని పెంచుకొని రాజ్యాధికారాన్ని సంపాదించటంకోసమే [ద్రౌపదితో 
పెళ్ళికి ధర్మరాజు అంతగా పట్టుబట్టాడు. అందుకే పాండవులు ద్రౌపదిని 
పెళ్ళిచేసుకొని ద్రుపదునితో బంధుత్వంలో ఉన్నారని తెలిసిన దుర్యోధనుడు 
కర్ణాదులతో సమాలోచన చేస్తూ (ఆది. 6. 15) ద్రౌపదిని పెళ్లిచేసుకున్న పాండవులు 
మిగుల “మిత్రుల సంపన్నులై” రని భావించటం జరిగింది. అంతేగాక (ఆది. 6. 22) 
. ఉన్న బంధువర్గమైన యాదవ వంశస్తులందరు పాండవులతోపాటు వారి 
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మామఅయిన ద్రుపదుడికి బల సహాయాన్ని అందిస్తారు కాబట్టి పాండవులను 
పాంచాల రాజువద్ద ఉండనీయకుండా చెయ్యాలని (ఆది. 6.21) దుర్యోధనాదులు 
భావిస్తారు. ఇది ద్రౌపదీవివాహ ఫలితంగా ఏర్పడే రాజకీయ శక్తుల సమీకరణాల 
బలం (ద్రుపదుడిపై ఉంటుందని, అందుకే ద్రుపదుడు మారుమాట్లాడకుండా 
అర్జునునితోపాటు ధర్మరాజాదుకు కూడా [ద్రౌపదినివ్వటానకి ముందుకొచ్చన 
రాజకీయ విషయంగా భావించవచ్చు. అర్జునునికి గొప్పశక్తి బలం ఉండటంతో 
నిరంతరం తన తమ్ముళ్ళను తనవశంలో పెట్టుకునే (ఆది. 6.48) ధర్మరాజు 
అర్జునుని ఒక్కడిని మాత్రం ద్రుపదుడికి అల్లుడిగా చేయలేదు. కాబట్టి రాజకీయ 
బలంకోసం కౌరవ రాజుల నుండి రాజ్యసంరక్షణ కోసమే ద్రుపదుడు తన కూతురి 
వివాహ విషయంలో బహుభర్త్శృత్వ సంస్కృతికి ఆమోదాన్ని తెలపటంగా 
స్పష్టమవుతుంది. 


ద్రౌపదిని వివాహానంతరం జరగిన రాజకీయశక్తుల సమీకరణాన్ని సమీక్ష 
చేసిన దుర్యోధనుడు (ఆది. 6.21) పాండవులను పాంచాల పతి దగర 
ఉండనీయకుండా దూరం చేయాలి అనుకుంటాడు. కాని అలా చేయటం కష్టమని 
భావించి రాజకీయ సమాలోచనలో భాగంగా ద్రుపదుడు మరింతగా బలపడకుండా 
అతడి రాజకీయ బలాన్ని అణచివేసే క్రమంలో ద్రుపదిని మీదికి దండెత్తి 
వెళ్ళాలనుకుంటాడు. దానికి ధృతరాష్టుడు అంగీకరిస్తాడు. అయితే అటువంటి 
ప్రయత్నాన్ని భీష్ముడు అడ్డుకుంటాడు. అలా దండెత్తి వెడితే ద్రుపదునిడి ఆధీనంలో 
ఉన్న పాండవులు ధృష్టద్యుమ్నుడితో కలిసి దుర్యోధనాలను ఓడిస్తే కౌరవ రాజ్యం 
ద్రుపదుని చేతిలోకి వెళ్ళటం ఖాయం. కాబట్టి రాజభోగాలు అనుభవిస్తూ ద్రుపదుడి 
అధీనంలో ఉన్న పాండవులను హస్తినకు పిలిపించి అర్ధరాజ్యాన్న యిస్తే తప్ప 
ద్రుపదుడి ముప్పునుండి రాజ్యాన్ని రక్షించుకోలేమని కురువృద్ధులు భావించటం 
అర్ధం అవుతుంది. పాండవులకు అర్ధ రాజ్యాన్ని ఇవ్వటం తరువాత ద్రౌపది 
అవమానం, అరణ్య అజ్ఞాతవాసాలుగా విస్తరించిన భారత కథ కురుక్షేత్ర 
సంగ్రామంతో ముగిస్తుంది. 

(ద్రౌపది వివాహ ఫలితంగా ప్రముఖంగా మూడు రాజకీయశక్తుల 
సమీకరణాలు ఏర్పడ్డాయి. అటు రాజ్యధికారం కోసం ధర్మరాజు, రాజ్య సంరక్షణ 
కోసం (ద్రుపదుడు, ఇటు రాజకీయ శక్తుల సమీకరణాలను అంచనావేసి 
దుర్యోధనుడు పాండవులను పాంచాలధీశులను విడదీసి శత్రువర్గ బలాన్ని అణిచి 
రాజ్యాన్ని విస్తరింపజేసుకోవాలనుకోవటంగా అర్థం అవుతుంది. (ద్రౌపది 
వివాహంలోని రాజకీయాల పరమార్ధం, బ్రహ్మచెయిదములోని పరమార్ధం ఒకటిగా 
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స్పష్టమవుతుంది. పాండవులను ద్రువదుడ్ని విడదీయాలని ఆ తర్వాత 
అన్నదమ్ములను కూడ విడదీయాలని అంతిమంగా కామదళాన్ని పాండవుల మీదికి 
పంపి (ద్రౌపది పాండవుల యెడ విగత స్నేహ కావాలని దుర్యోధనాదులు 
కోరుకుంటారు. : రాజకీయ శక్తుల సమీకరణలను గురించియే ఆలోచించారు 
కానీ పెళ్ళి విషయంలో ద్రౌపది అంగీకారాన్ని ఇటు పాండవులు గానీ, అటు 
ద్రుపదుడు గాని తెలుసుకోవాలని అనుకోలేక పోయారు. స్వయంవర సమయంలో 
వీరుడిగా నిరూపించుకున్న అర్జునీని మెడలో (ద్రౌపది వరమాల వేసి అర్జనుని 
తన భర్తగా మనస్సులో. అనుకుంది. ఏ స్రీ అయినా ఒక్కసారే ఒక్కడినేభర్తగా 
కోరుకుంటుంది. చారిత్రకంగా కూడా గుంపు సంబంధాలు గల స్రీ-పురుష 
సంబంధాలలోని సంక్లిష్టతను, పీడనను స్రీయే ముందుగా నిరాకరించి జంట 
పెళ్ళి వ్యవస్త కావాలనుకున్న విషయం ఒకచారిత్రక సత్యం. ధర్మరాజు 
రాజకీయాలకోసం (ద్రౌపదిని పెళ్ళి చేసుకున్నాడే గానీ, అతని అంతరాంతరాల్లో 
అర్జునునిని భార్యగానే స్థిరపడినది. అందుకే నిండుకొలువులో ద్రౌపదియొక్క 
వ(స్తాపహరణ అవమానం అతనికి పట్టలేదు. నిజంగా పట్టిఉంటే అప్పుడే 
దుర్యోధనాదుల మీదికి దండెత్తి వెళ్ళేవాడు. అప్పుడే ధర్మరాజు 'అశ్వమేధయాగం'” 
చేసి ఉండటంతో అందరి రాజుల మనసులలో పాండవులను శత్రువులుగా 
భావింపబడటం సహజం కాబట్టి మిగిలిన రాజులు తనకు సహకారాన్ని అందించక 
పోవచ్చనీ, పైగా దుర్యోధనుడికి సహకరిస్తే తాను దుర్యోధనుడి ముందు నిలవలేనని 
ధర్మరాజు భావించి ఉండివుంటాడు. ధర్మరాజు అందుకే రాయబార ఘట్టంలో 
కూడా ధర్మరాజుని యొక్క రాజ్య కాంక్షయే కనపడింది గానీ, (ద్రౌపది 
అవమానాన్నిగురించి అతడు పట్టించుకోలేదు. ధర్మరాజు బహుభర్తతృత్వపు 
సంస్కృతిని కుంటుంబ సంస్కృతిగా చేసుకునే వెరవనితనం అతనిలో ఏర్పడటానకి 
' కారణం కూడా సామాజికంగా అభివృద్ధి చెందిన వెరవనితనమే అతనిలో కూడా 
ఉండటానికి కారణం అయింది. సామాజికంగా అభివృద్ధిచెందిన భావజాలం 
విభాగంగా ఎప్పుదైతే పురుషులు కుటుంబ వ్యవస్థలో బహుభార్యత్వాన్ని 
ఆచరించారో అప్పుడే వ్యతిరేక చైతన్యం స్త్రీలో వచ్చి బహుభర్భత్వాన్ని ఇష్టపడతారని 
ఆలోచన పురుషుల్లో కలిగి ఉండొచ్చు. అందుకే (ఆ.అ.25 లో కర్గుడు స్త్రీలు 
ఎంతమంది మగవాళ్ళనైనా ఇష్టపడతారు. అవి చెప్పటం ఆభావాల్ని స్పష్టం 
చేయటంగా అర్థంఅవుతుంది. ఆ క్రమంలోనే వ్యాసుడు ధర్మరాజు బహుభర్భత్వ 
కథలను అల్లే అవకాశం ఏర్పడింది. భారతంలో (ద్రౌపది ఐదుగురు భర్తలను 
చేసుకొని సుఖపడిఉంటే కర్ణుని భావాన్ని ఒప్పుకోవచ్చు. ఆమె ధర్మరాజులతో 


24 తెలుగు సాహిత్యం - మపొళా చైతన్య ప్రస్థానం 


ఎంత సుఖంగా గడివిందో తెలుసుకోవటానకి అన్నమంతా పట్టుకు 
చూడనక్కర లేదన్నట్టుగా స్వర్గో రోహణ పర్వంలోని ధర్మరాజు భావం 
పరమోదాహరణగా భావించవచ్చును. అయితే ఈ రాజకీయ సమీకరణాలలో 
భాగంగా కుటుంబ సంస్కృతిలోని సమతుల్యతను దెబ్బతీస్తూ ద్రౌపదికి వివాహం 
జరిగింది. ద్రౌపది మనసు మాత్రం ఆసాంతము అర్జనునియందే నిబద్ధమైనదనీ 
స్వర్గారోహణపర్వంలో ధర్మరాజు అన్న మాటల్లో అర్ధం అవుతుంది. ద్రౌపది 
మరణానంతరం ధర్మరాజు, ఆమె ముందుగా చనిపోవటానకి కారణమును 
చెప్పుచూ ద్రౌపదికి అర్దనుడుఅంటేనే ఎక్కువ మక్కువ అని ధర్మరాజు తన ఈర్ష్య 
అసూయలను వెళ్ళగక్కినపుడు ధర్మరాజు ద్రౌపదిల వివాహం రాజకీయంగా 
జరిగిందేకాని (ప్రమనమ్మకం పునాదులుగా ఏర్పడగల వివాహంకాదని 
అర్ధంఅవుతుంది. కుటుంబసంబంధాలలలోని ఆర్థిక రాజకీయ స్వభావం ద్రౌపది 
వివాహ సందర్భములో బ్రహ్మచైయిదముగా చెప్పబడటం 'అయ్యో' అనిపించక 
మానదు. 

ద్రౌపది ఆధునిక కాలంలో మహిళగాపుట్టి చెప్పగలిగితే ఆధునిక మహిళ 
చరిత్రను తిరగవ్రాస్తుందని గురజాడ అన్నట్లుగా రాజకీయశక్తిని పుంజుకున్న 
ఆధునిక మహిళ భారాతాన్ని తిరిగి వ్రాయటం ఖాయం అని కూడ 
అనిపించకమానదు. 


(రచనాకాలం 2006) 
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భాగవతంలో నవ్వులాట 


భాగవతంలో 'నవ్వులాటలేమిటని” వింతగా ఉందా! అయితే 
భాగవతంలో దశమస్కంధాన్ని ఒకసారి పరిశీలించాల్సిందే. ఆ నవ్వులాటల క్రీనీడన 
ఉన్న చీకటి కోణాన్ని దర్శించి భాగవతంలో ప్రతిఫలించిన పితృస్వామ్యపు 
సంస్కృతిని తెలుసుకోవాలి. ద్వాపరయుగంనాటి కృష్ణుని కథా విషయంగా 
సంస్కృతి భాగవతాన్ని భావించినా 15. శతాబ్దానికి చెందిన పోతన మాత్రం 
తన కాలంనాటి సామాజిక సంస్కృతితో సామ్యం ఉందని భావించాడు. 
ఆంధ్రులకులకు దానిని అందించాలనుకుని పోతన సంసారబంధనాలను వీడి 
జీవాత్మ పరమాత్మలో ఐక్యం చెందటానికి పడిన తహతహగా భాగవతంలో 
వేదాంతపరంగా చెప్పాలని భావించినా ఆ వేదాంతాన్ని తీపి గుళికలమధ్య పెట్టి 
చెప్పాలనుకునే (క్రమంలో నాటి సామాజిక జీవన సంస్కృతి తప్పనిసరిగా కథలో 
చోటుచేసుకుంది. సామాజిక చరిత్రలో పితృస్వామ్యం పరాకాష్ట స్థితిని 
చేరుకున్నరోజలవి కావటంతో ఆవిధమైన మధ్యయుగాలనాటి పితృస్వామ్య 
సంస్కృతి భాగవతంలో స్పష్టమవుతుంది. 


భాగవతం సంస్కృతంలో వ్యాసుడిచేత రచింపబడ్డట్లు భావించినా అది 
మాత్రం మధ్యయుగాల చరిత్రనాటికి వెలుగులోని వచ్చింది. రాచరికపు వ్యవస్థలో 
భోగజీవితం ఎక్కువై రాజులు కాముకులుగా మారి అసమర్శ్భలుగా తయారయిన 
వ్యవస్థలో భక్తిఉద్యమం ఉవ్వెత్తున ఉప్పొంగింది. రాజులకంటే వారిని సృష్టించిన 
దేవుడు ఇంకా గొప్పవాడనీ అతడే భోగి, యోగి అంటూ ప్రచారం జరిగింది. ఆ 
క్రమంలోనే భాగవతం తెలుగులోనికి తేబడింది. రాజ్యం వీరభోజ్యం కాబట్టి 
వారనులైన రాజులు అనమర్శలుగా ఉంటే సామాజిక వర్ణవ్యవస్థలలో 
క్రిందిసాయిలో ఉన్న వారెవరైనా సరే ఆ రాజుల అధికారాన్ని ఎదిరించి 
స్వతంత్రాన్ని ప్రకటించుకునే సత్తా ఏర్పడుతుంది. ఆక్రమంలోనే ఆంధ్రరాజ్యంలో 
రెడ్డికులస్థులైన వారు స్వతంత్రాన్ని ప్రకటించుకొని రాజుగా చెలామణి అయ్యారని 
మధ్యయుగాలనాటి చరిత్ర చెబుతున్న సత్యం. భాగవతంలో యాదవుడైన కృష్ణుడు 
గిరి ప్రాంతంమందలి గోపకుల చేత ప్రభువైన ఇంద్రుని పూజను మాన్పించి 
కొండలను వృక్షాలను పూజింపచేసేటట్లు చేయటంతోపాటు సామాన్య ప్రజలకు 
తన సహాయ సహకారాలనందించి తనని మనుష్యుల్లో దేవుడిగా భావింపబడేటట్లు 
చేసుకోవటం కూడా భాగవతం ద్వారా తెలిసినవిషయమే. అందుకే కృష్ణపాత్రతత్వం 


26 తెలుగు సాపొత్యం - మహాళా చైతన్య ప్రస్తానం 
౬ థి 


తెలిసిన పోతన కూడా తన భాగవతాన్ని అంకితమియ్యమని అడిగినా రాజులకు 
అంకితమీయనంటాడు. 


రాజ్యానికి పితృస్వామ్యానికి అవినాభావ సంబంధం ఉంటుంది. 
రాజరికపు అధికారం ప్రశ్నకు గురి అయినపుడు రాజ్య నంన్కృతిలో 
అంతస్పూత్రంగా ఉండి చాపకింద నీరులాగా ఉన్న పితృస్వామ్య సంస్కృతి కూడా 
అదే స్థాయిలో ప్రశ్నకు గురికాబడటం సహజపరిణామం. పితృస్వామ్యం 
అసమనైతిక సంస్కృతిని పాటించే క్రమంలో లైంగిక అణిచివేతను ఆచరిస్తుంది. 
సమాజంలో (ప్రజలు రాజకులస్టుల అధికారాన్ని ఒప్పుకోనట్లే పితృస్వామ్యం 
కుటుంబాల్లో కూడా లైంగిక అణిచివేతను ఒప్పుకోకూడదనే భావన రావటానికి 
అవకాశం ఉంది. తదనుగుణ పరిణామ క్రమంలో పితృస్వామ్య కుటుంబాల్లో 
కూడా భర్తల ఆధిపత్యాన్ని అంగీకరించని మనస్తత్వం మహిళల్లో ఏర్పడుతుంది. 
పితృస్వామ్యం అనుసరించే లైంగిక అణిచివేతను ఎదుర్శొని లైంగిక స్వేచ్చను 
అనుభవించాలనే ఆకాంక్ష పెరుగుతుంది. లైంగిక స్వేచ్చ లభించాలంటే ముందుగా 
లైంగిక హక్కును పొందాలనే తపన స్త్రీలలో సహజంగానే పెరుగుతుంది. అందుకే 
భాగవతంలోని ధశమస్నందం పూర్వభాగంలో (991-995) గోపికలు 'నెవ్వగి 
కలిగించే నాథసుతాదులకు దూరంగా వచ్చి మృదుప్రియోక్తులతో మరుని 
ఉద్దేపింపజేసే కృష్ణుని సాంగత్యం కోరుకోవటం జరిగింది. గోపికల మధురభక్తి 
సామాజిక సాంస్కృతిక వాస్తవాన్ని స్పష్టం చేస్తుంది. భౌతిక దృష్టితో చూస్తే 
గోపికలు లైంగిక స్వేచ్చను అనుభవించాలనుకున్న విషయం విశదమే. 


విదర్భరాజ పుత్రికయైన రుక్మిణి కూడా కృష్ణుని మధురోక్తులను, 
శక్తియుక్తులను ఆనోటా ఈనోటా విని రాజకుమారులను కాదని యాదవుడైన 
కృష్ణుని వరించాలనుకుంది. రుక్మిణి తన తండ్రి, అన్న తనను ఛేదిరాజైన 
శిశుపాలుడికిచ్చి పెళ్ళి చేద్దామనుకున్నపుడు తన లైంగిక స్వేచ్చను, లైంగిక హక్కును 
కాపాడుకోవాలనుకుంది. ఆ ధైర్యంతోనే తనను పెళ్ళి చేసుకోమని రుక్మిణి 
(బ్రాహ్మణుడి ద్వారా కృష్ణుడికి 'జీవలేఖ' రూపంలో తన మనోరథాన్ని 
తెలియజేస్తుంది. సంపన్నులైన రాజులు బహుభార్యత్వపు సంస్కృతిని పాటించటం 
పరిపాటి. స్త్రీకి సవితిపోరు సహింపరానిది. రాజులకంటే భిన్నుడైన యాదవుడ్ని 
చేసుకుంటే ఆ కష్టం ఉండదని అనుకొని ఉండి ఉంటుంది రుక్మిణి. రుక్మిణి 
(ప్రేమను తెలుసుకున్న కృష్ణుడు కూడా రుక్మిణి అంటే మొదటి నుండి తనకు 
యిష్టమేనని బ్రాహ్మణుడికి తెలిపి తనువెళ్ళి రుక్మిణి అన్నఅయిన రుక్మిని ఎదిరించి 
రుక్మిణిని ద్వారకకు తెచ్చి వివాహం చేసుకుంటాడు. ఆ తరువాత కృష్ణుడు రాజులు 
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ప్రకటించిన స్వయంవరాలలో కూడా పాల్గొని తన శక్తి యుక్తులను ప్రదర్శించి 
వీరత్వంతో రాజ కన్యకలను వివాహమాడుతాడు. ఆ క్రమంలోనే కృష్ణుని 
జీవితంలోకి అష్టభార్యలు వ్రవేశించారు. నరకాసురుని వధించి అతడిచేత 
చెరచబడిన 16 వేల మంది రాజకన్యకలకు విముక్తిని కలిగించాడు. వారు 
తిరిగి తమ తల్లిదండ్రుల దగ్గరికి వెళ్ళి సామాజిక ఆమోదాలు పొందేవిధంగా 
వివాహాలు చేసుకొని స్థిరపడే వ్యవస్థలేనందువల్లనే కృష్ణుని భార్యలుగా ఉంటామని 
కోరుతారు. కృష్ణుడు వారితో లైంగిక సంబంధాలలో ఉన్నట్లు భాగవతకథ 
తెలియజేస్తుంది. యాదవుడైన కృష్ణుడు రాజకన్యకలను వివాహమాడి పరోక్షంగా 
రాజరికపు వ్యవస్థపై తన పట్టును పెంచుకుంటాడు. 


రుక్మిణి రాజులను కాదని యాదవుడ్ని చేసుకున్నా ఇక్కడ కూడా ఆమెకు 
బహుభార్యత్వపు సంస్కృతియే దర్శనమిస్తుంది. అది స్రీ యొక్క వైవాహిక 
జీవితానికొక అభద్రతను కలిగించే విషయం. అందుకని రుక్మిణి కనీసం తనకున్న 
పట్టమహిషత్వానైనా నిలుపుకోవాలని, కృష్ణుడు తన యెడల ఎక్కువ గౌరవాన్ని 
చూపించగలగాలనీ భావిస్తుంది. రుక్మిణి తన ఉనికికి, తన జీవితానికి భద్రత 
కలగటంకోసం తన లైంగిక హక్కును వినియోగించుకోవాలనుకుంటుంది. ఆ 
క్రమంలోనే ఒకరోజు అష్టభార్యల వివాహానంతరం కృష్ణుడు రుక్మిణి మందిరానికి 
వచ్చినపుడు ఆమె “వేడృలిగురొత్తంగా” (దశమ ఉత్తరభాగం-228) చెలికత్తెల 
చేతిలోని వీపన తీసుకొని స్వయంగా తాను కృష్ణుడికి సేవచేసి అతనికి 
దగ్గరవ్వాలనుకుంటుంది. దరిచేరిన భార్యను మురిపించాల్సిన కృష్ణుడు రుక్మిణి 
రక్షించుకుంటున్న పట్టమహిషత్వాన్ని ఆమెకున్న గర్వంగా భావించి దానిని నేర్పున 
ఉపసంహరించాలనుకొని కళాచాతుర్యంతో మాట్లాడుతూ (231-235) 
తనకుగానీ, తన కుటుంబవ్యక్తులకుగానీ, రాజులకువలె అర్థబిలం, అంగబలం 
మాటలు కూడా లేదనీ, సము(ద్ర మధ్యంలో దాగిఉన్నవారమనీ, తమ వంటివారితో 
గాక సిరి, వంశము, రూపు వంటి విషయాలలో సరియైన వివాహ సఖ్య 
సంబంధాలలో రుక్మిణి ఉండాలనీ, తాము రుక్మిణికి తగమనీ అంటూ “తగిన 
మనుజేంద్రుని నొక్కని తగులము” అనీ రుక్మిణికి చెబుతాడు. మరియు సాళ్వ, 
జరాసంధ, చైత్యాది రాజుల గర్వాన్ని వారించటానికే రుక్మిణిని వివాహం 
చేసుకోవడం జరిగింది గానీ, “తాము కాంతాతనూజార్థకాముకలము గాము” 
అని చెప్తాడు. (ద.ఉ.236) కృష్ణుడు పలికిన అప్రియమును అపూర్వములైన 
మాటలకు రుక్మిణి తల్లడిల్లి కర్ణరంధ్రాలలో సూదులు పొడిచినట్లయి, చేష్టలు 
దక్కికీలెడలివ్రాలిన పుత్తడిబొమ్మ (238) లాగా నేలపై పడిపోయింది. (240) 
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“దురుక్త, క్రూరానారాచ శోషణ నాలిగింత ధారుణి నిజకులాచారైక సధర్మచారిణి 
విశ్లోషణ, వీతతోషిణీ” ఐన రుక్మిణిని కృష్ణుడు అతి సంభ్రమముగా కౌగిటచేర్చి 
సుందరశయ్యను చేర్చుతాడు. సిగ్గుతో కూడిన స్నేహంతోరుక్మిణి (ద.ఉ. 246) 
“దలపనది యట్టిదలే యెందులనన్‌” అని అంటుంది. అంటే వివాహిత తిరిగి 
మళ్ళీ మరో పురుషుని తగులుకునే వీలు ఎక్కడనైనా ఉందా? అని తిరిగి 
ప్రశ్నించింది, సందేహించింది గానీ అది తప్పు అని చెప్పటం మాత్రం ఆమె 
పలికిన మాటల భావంలో మాత్రం వ్యక్తం కాలేదు. (కౌ.ద.248) లలితకళా 
కౌశలమున నభిరతుడైన అతని స్వభావం తెలుసుకున్న కూడ రుక్మిణి తన 
మనస్సులో మరో పురుషుడున్నాడేమో అనే సందేహం భర్తకు వచ్చిందనీ 
భయపడింది. తన పాతివ్రత్యానికి పరీక్షగా భావించి ఆత్మరక్షణలో భాగంగా 
తన మనస్సును భర్తకు విశదం చేస్తూ “జగదీశ్వరుడైన కృష్ణునికి “ఇచ్చ' 
స్వతంత్రంబనీ, అదీ తనకధికమనీ, దానిని తాను అనుసరిస్తానని చెబుతూ 
నృపాలురనెందరినో జయించిన కృష్ణుడు సముద్రమధ్యమున దాగి ఉండటం 
అనేది 'మాయి అని (253) మాంసాస్థికర క్రిమిపట్మఫ పిత్తవాతంబులుగల” 
జీవచ్చవంబైన నరాధముల్ని ముధాత్మలు కామిస్తారనీ, తన మనస్సు మాత్రం 
కృష్ణుని యందే స్థిరమైయున్నదనీ (257) కృష్ణుని దయార్ధ దృష్టి తనమీద ఉన్నదనీ, 
పురుషాంతరాసక్త అయిన కామినిని వివేకి విడిచిపెడతాడని రుక్మిణి ఈ 
సందర్భంలో చెబుతుంది. రుక్మిణి మాటలకు సంతోషించిన కృష్ణుడు రుక్మిణితో 
(ద.ఉ. 264) “నవ్వులకునాడిన మాటలకింత నీ మదింగలగగా నేల? వేటలను 
గయ్యమున రతుందు నొవ్వగా బలికిని మాటలెగ్గులని పట్టుదురే? భవదీయ 
చిత్తముందెలియగగోరియే బలికితి నీమదిలో నిటుగుందనేటికిన్‌” అంటూ నీవు 
పతివ్రతపు (ద.ఉ. 267) నాయందే నీ మనస్సు లగ్నమయిజఉంది. నీ భావము 
తెలిసియు బల్మిన తప్పు సహింపుము” మరియు (ద. ఉ. 268) “నీవు వివిధములైన 
కామములు కోరితివేని అవి అన్నియు నా యందే ఉన్నవని” అంటాడు. “నీ 
పాతివ్రత్యం, నా యందలి స్నేహంబునతివిశదంబయె” అని పలికి “కామాతురులైన 
అల్పమతులు (వతతపోమహిమలచేత దాంవత్య యోగంబుకై తనని 
సేవింతురనియది యంతయు తన మాయా విజృంభితంబు” అని చెప్పి 
దేవకీసుతుడు గృహస్థుని భంగి “కోరికలీరికలెత్త రుక్మిజీకేలీలోలుడై చరిస్తున్నా'డని 
చెప్పటం జరిగింది. ఏ (స్త్రీలైనా ఎవరైనా తనతో దాంపత్య యోగంలో ఉంటే ఆ 
సంబంధాలన్నీ వాస్తవాలుగా భావించకూడదనీ కృష్ణుని భావనగా అర్ధం 
అవుతుంది. 
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ఈ కథా సందర్భాన్ని పరిశీలిస్తే ఆధ్యాత్మిక దృష్టికంటే కూడా 
ఆధిభౌతికమైన దృష్టియే స్పష్టమవుతుంది. గృహస్థుని భంగి, నిజగృహకృత్యంబులు 
ఆచరించటం, పెళ్ళి, రతి, మరొక పురుషుని దగుల్మొనుట వంటి భావాలతో 
గూడిన విషయాలన్నీ మానవలోకానికి చెందిన విషయాలు. భర్త దగ్గర స్రీ తన 
లైంగిక హక్కును వినియోగించుకోవాలని రుక్మిణి వస్తే ఆమెను “నొవ్వగా” మాట్లాడి 
బాధపెట్టటం జరిగింది, భర్త అలామాట్లాడేసరికి రుక్మిణి బాధపడి అతని 
బహుభార్యాత్వపు కాంక్షను (ప్రశ్నించటంచేయకపోగా తన పాతివ్రత్యాన్ని 
విశదంచేస్తూ ప్రాధేయపడే స్థితిలోకి రాగలిగేటట్లు చేయటం కృష్ణుని మాటల్లోని 
అంతరార్థంగా అర్ధమవుతుంది. 


అష్టవివాహాలు చేసుకొని వచ్చిన తరువాత రుక్మిణీ మందిరానికి 
మొదటిసారిగా వచ్చినప్పుడు కృష్ణుడు అప్రియమైన మాటలతో నవ్వులాట 
లాడవలసిన అవసరమేమివచ్చింది. తనది తప్పు అన్ని కృష్ణుడు ఒప్పుకోవాల్సిన 
స్థితి ఎందుకువచ్చింది అని ప్రశ్నించుకుంటే మౌళికంగా మనకు మూడు కారణాలు 
కన్పడతాయి. పితృస్వామ్యపు భావజాలమైన రాజుల అధికారాన్ని అంగీకరించని 
కృష్ణుడు దానికి అనుబంధంగా ఉండే పితృస్వామ్య సంస్కృతిని మాత్రం 
వదలేకపోయాడు. వితృస్వామ్యంలో అనమ నైతిక నంన్కృతి 
రాజ్యమేలుతుంటుంది. పురుషులుగా తాను ఎన్ని వివాహాలైనా చేసుకొవచ్చనే 
భావన ఉండడం చేత అష్ట భార్యలను వివాహం చేసుకోగలిగాడు. అయితే కుటుంబ 
వ్యవస్థలో అసమ నైతికత ఏర్పడినప్పుడు సంక్షిష్టత చోటు చేసుకొని సంఘర్షణకు 
దారి తీయవచ్చు. ఆ సంఘర్షణ చైతన్య వంతమైతే బహుభార్యత్వపు సంస్కృతికి 
ముప్పు వాటిల్లుతుంది. కాబట్టి ఆమె తన బహుభార్యత్వపు సంస్కృతిని 
ప్రశ్నించకుండా నేర్పుతో దాని మట్టుబెట్టాలి. రుక్మిణి పట్టమహిషినిగా తాను 
అందరి భార్యలలో ఎక్కువగా ఉండాలనే భావన ఉండటానికి వీలులేకుండా 
చేయగలగాలి అందుకని ఎదురుదాడిలో భాగంగా ఆమెను నొప్పించి ఆమె తనని 
తాను ఆత్మరక్షణచేసుకునే స్థితిలోకి చేరుకునేటట్లు చేయాలి ఈమాయయే ఇక్కడ 
ముఖ్యవిషయంగా భావించాలి. 


ఇంక రెండవది పితృస్వామ్యయానికి రక్షణ అయిన విషయం “లైంగిక 
అణచివేత” లైంగిక అణచివేతలో భాగంగా అనుమానిస్తూ మాట్లాడం భార్యలను 
ఎప్పటికప్పుడు అనుమానిస్తూ మాట్లాడి వారి మనస్సులో మరిఎవ్వరూ లేకుండ 
జాగ్రత పడుతూ ఉంటేనే పితృస్వామ్యం పదికాలాలపాటు చల్లగా ఉంటుంది. 
రాజును చూసిన కళ్ళతో మొగుడ్ని చూస్తే మొట్ట బుద్ది అవుతుందేమో అనే 
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భయంతో క్షణక్షణం పరీక్ష పెడుతూ ఉండాలి. ఇక మూడవది (స్రీలకు పురుషులకు 
వలే లైంగిక స్వేచ్చ, లైంగిక హక్కు ఉండ కూడదు అనుకోవడం ఈ మూడు 
ఒకదానితో ఒకటి పెనవేసుకొని ఉండి పితృస్వామ్యయానికి రక్షణ వలయాలుగా 
కుటుంబ సంస్కృతిలో అంతర్భాగమైనాయి. 


బహు భార్యత్వ సంస్కృతిని జీవన విధానంగా ఏర్పరచుకొన్న కృష్ణుణికి 
కుటుంబసంబంధాల్లో సంఘర్షణ ఏర్పడక తప్పదు దానిని చాకచక్యంతో 
ఎదుర్కోవాలి. తనను ఇష్టపడి మరీ పెళ్ళి చేసుకొన్న రుక్మిణికి తాను ఇప్పుడు 
అదనంగా ఏడుగురిని వివాహం చేసుకొని వచ్చినందుకు కొపం రావచ్చు. 
ఆకోపంలో ఆమె అతనిని ప్రశ్నించ వచ్చు. బహుభార్యత్వ సంస్కృతిని ప్రశ్నిస్తే 
పితృస్వామ్యానికి ముప్పువాటిల్లక మానదు. ఆవిధంగా ఆమె (ప్రశ్నించకుండా 
ఉండాలంటే ముందుగా ఎదురుదాడి మొదలు పెట్టాలి. దానిలో భాగంగానే 
“వేద్కలిగురొత్తంగా” దరికి చేరిన భార్యను మాటలతో బాధ పెట్టాలనుకుంటాడు. 
అంతేగాక తాను అన్ని పెళ్ళిళ్ళు చేసుకోవటం వల్ల తనలాంటి వాడ్ని పెళ్ళి 
చేసుకున్నందుకు రుక్మిణి పశ్చాతాప పడుతూ ఆమెను పెళ్ళాడాటానికి 
ముందుకొచ్చిన రాజైన శిశుపాలిడిని పెళ్ళి చేసుకోనందుకు కూడాబాధపడే 
అవకాశముంది. అన్యపురుషుడు వివాహిత స్త్రీల హృదయాలోకి వస్తే అది 
కుటుంబములోని పురుషాధిపత్యానికి అసమనైతిక సంస్కృతికి పెద్ద చెంప్ప పెట్టు 
అవుతుంది. (స్త్రీల హృదయాలలో అలా ఏ గొప్ప పురుషుడైన ఉన్నడేమోఅని 
ఎప్పటికప్పుడు పరీక్ష పెడుతూ ఉండాలి. భార్యలు ఎప్పటికప్పుడు తమ 
హృదయాలలో భర్తకి మాత్రమే స్థానముందనీ తమ ఆలోచనలో భర్తయే 
అందరికంటే గొప్పవాడుగా భావింపబడుతున్నాడని తమ పాతివ్రత్యాన్ని 
తెలియజేసుకుంటూ ఉండాలి లేకపోతే పితృస్వామ్యానికి మనుగడ ఉండదు. 
ఇక స్రీలకు లైంగిక స్వేచ్చ కాని, లైంగిక హక్కును వినియోగించుకొనే స్థితినికాని 
కుటుంబ వ్యవస్థలో ఉండకూడదు. రుక్ష్మిణి తన పట్టమహిషత్వాని కాపాడుకుంటు 
తన జీవితానికికొక భద్రత ఉండాలని భావించి దానికై తన లైంగిక హక్కును 
వినియోగించుకోవాలనుకుని తన భర్త తనకు దూరం కాకుండ ఉండేందుకు 
ప్రయత్నించింది. ఇక్కడ “వేడ్కలిగురాత్తంగా” రుక్మిణి భర్తను సమీపించటం 
తప్పు కాదు. వివాహవ్యవస్థలో సామాజిక ఆమోదముద్రపడిన లైంగికహక్కును 
స్రీలు వినియోగించేకునే అవకాశాన్ని కలిగియుండటంగా రుక్మిణి భావించింది. 
రుక్మిణి కృష్ణుని యొక్క పితృస్వామ్యపు అసమ నైతిక స్వభావాన్ని అర్థం చేసుకుంది. 
కాబట్టియే కృష్ణునికి “ఇచ్చ” స్వతంత్రమనీ, అది “తనకధికమనీ అనటంతో 
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రుక్మిణి యొక్క ఉద్దేశ్యం స్పష్టమవుతుంది. ఎంతమంది స్రీలతోనైనా “ఇచ్చి తో 
గడిపే స్వాతంత్ర్యం అతనికున్నదనీ, దాన్ని తాను సంపూర్ణంగా ఆమోదిస్తున్నాని 
చెప్పటంచేత మాత్రమే అతనిలోని పితృస్వామ్య భావన తృప్తిని పొందగలుగు 
తుందని భావించింది. అతడెన్ని పెళ్ళిళ్ళు చేసుకున్నా తాను మాత్రం దానియెడల 
నిరసన చూపించటంగానీ, లేదా తనస్థితికి ఒక భద్రత కలగటం కోసం తన 
లైంగిక వాక్కును కాపాడుకొనే వయత్నంచేయటంగాన్‌ కృష్ణడు 
భరించలేకపోయాడని అర్ధం చేసుకోగలిగింది. పరోక్షంగా కృష్ణుని “ఇచ్చను 
ఎత్తిచూపించగలిగింది. అతని ప్రవర్తనలోని మాయను గుర్తించిన రుక్మిణి ఆమాటనే 
పరోక్షంగా ఉపయోగించుకుంటూ పైకి మాత్రం అతడ్ని పొగుడుతుంది. అనేక 
మంది రాజులను గెలిచిన కృష్ణుడు రాజులను, బలశాలురను జయించియే 
ప్రతిఅమ్మాయిని పెళ్ళిచేసుకున్నాడు కాబట్టి అతడు జరాసంధుడులాంటి వాడిని 
జయించలేక సముద్రమధ్యమున దాగియున్నాడనే అపప్రథ విషయంలో కూడా 
తాను నమ్మనని రుక్మిణి చెప్పేసరికి అతనిలోని ఆత్మన్యూనతతో కూడిన 
రాజసగుణం చల్లారగలుగుతుంది. అతడు తనను మాయబుచ్చి అనేకమంది 
అమ్మాయిలను పెళ్ళిచేసుకోవటంలోని మాయను మరో సందర్భానికి ఆపాదించి 
ఎత్తిచూపగలిగింది. కృష్ణుణి తప్ప మిగిలిన శరీరధారులైన నరాధముల్ని 
మూఢాత్మలు కామిస్తారు అని చెబుతూ రుక్మిణి తనకు మిగిలిన పురుషలోకంమీద 
ఉన్న తన అసహ్యాన్ని ప్రకటిస్తేనే గాని కృష్ణుడు ఊరుకోడని, తాను కృష్ణుడి 
యందే స్థిరమైన బుద్ధితో ఉన్నట్లు చెప్పాల్సిన అవసరాన్ని రుక్మిణి గుర్తిస్తుంది. ఆ 
విధంగా రుక్మిణి కృష్ణుడి పితృస్వామ్యపు. భావజాలాన్ని సమర్థించేసరికి కృష్ణుడిలోని 
పితృస్వామ్య సంస్కృతి సంతృప్తిని పొందగలిగింది. అలా ఆమె మాట్లాడేసరికి 
సంతృప్తిచెందిన కృష్ణుడు రుక్మిణిని 'పతివ్రతివని పొగిడి ఆమె మనసు తనయందే 
లగ్నమై ఉన్నదని తెలిసిందినీ చెప్తాడు ఆమెయొక్క పాతివ్రత్యభావన 
తనకర్థమయిందనీ ఆమె మనసును తెలుసుకోవాలనే భావనతో ఆమెను 
నవ్వులాటకే రతులందు నొప్పించానని వాటిని ఆమెకీడైన మాటలుగా 
భావించకూడదని (10-264) చెబుతాడు. ఆమె పాతివ్రత్యానికి పరీక్షపెడుతూ 
రుక్మిణి మనసు తనయందు ధృడంబుగ ఉన్నది అని నమ్మకం కలిగిన తరువాత 
కృష్ణుడు 'సంసారికైవడి' తాను రుక్మిణి యందు బద్దానురాగుడై ఉన్నట్టు చెబుతాడు. 
పైగా కామాతురలైన స్రీలు వ్రతాలు తపస్సులు చేసిన ఫలితంగానే తనతో 
దాంపత్యయోగం వారికి కలుగుతున్నదనీ అలావారు తనను సేవింపచేసుకొనేటట్టు 
చేయటంకూడా తన మాయా విజృంభితం అని చెబుతాడు (10 ఉ 268). 
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ఇక్కడ రుక్మిణి ఎత్తిచూపించిన 'మాయి'లోని రుక్మిణియొక్క అంతరార్గాన్ని గ్రహించి 
కూడా ఆమాయను తనకనుకూలంగా చేసుకుంటూ గోపికలతో తాను 
గడపటంకూడా తన మాయా విజృంభతం అని సమర్థించుకుంటాడు. అంటే 
ఇక్కడ కృష్ణుడు పరస్రీలతో గడుపుతున్న కూడ భార్యలు మాత్రం భర్త దగ్గర 
తమ లైంగిక హక్కును వినియోగించుకోవాల్సిన అవసరంలేదనీ అంటాడు. ఆ 
తర్వాత గృహస్థునిగా కోరికలీరికలెత్తగా రుక్మిణితో కేళీలోలుడవుతాడు (10-268). 
ఇక్కడ కృష్ణుడికి కోరిక కల్లినపుడు మాత్రమే ఆమెతో దాంవత్యాన్ని 
అనుభవించటంగాని ్రీగా రుక్మిణికి వేడుకలు ఇగురెత్తినప్పుడు ఆ దాంపత్యాన్ని 
అనుభవించేస్థితి ఆమెకు లేదనే విషయాన్ని స్పష్టం చేయటం జరిగింది. 


' ప్రీలకు పురుషులకువలె లైంగిక హక్కును భర్త దగ్గర పొందగల స్థితి 
బహుభార్యత్వపు సంస్కృతిగల పితృస్వామ్యకుటుంబ వ్యవస్థలో అసాధ్యమనీ, 
భర్తకు కోరిక ఏర్పడినప్పుడు మాత్రమే స్రీలు సంసార సుఖాన్ని అనుభవించాలనే 
'ఆంక్షను స్పష్టంచేయటం అర్థమవుతుంది. పట్టమహిషిగా కూడా ఆ హక్కును 
పొందే వీలుండకూడదు. ఆ రకంగా భర్త దగ్గర భార్యగా తన జీవితానికొక 
భద్రతను పొందాలనుకోవటం కూడా మిథ్య అని తేల్చిచెప్పటం స్పష్టమవుతుంది. 


పురుషుడు ఎంతమంది స్రీలతోనైనా దాంపత్యాన్ని నిర్వహిస్తే అది 
మాయ” అనీ, దాన్ని వాన్నవంగా తీనుకొని బాధవడటంగానీ, 
ప్రశ్నించటానికిగానీ, మనసులో మధనపడటం గానీ చేయకూడదనీ, అలాచేస్తే 
భర్త అంటే చులకన భావంకలగవచ్చనీ మనసులో కూడా మరో పురుషుడ్ని 
మంచివాడుగా భావించటం చేయకూడదనీ హెచ్చరిక చేయాలనుకుంటూ 
భాగవతంలో కృష్ణుడిచేత నవ్వులాటకు భార్యయైన రుక్మిణిని నొప్పించి దుః 
థించేటట్లుగా అప్రియమైన మాటలతో నిందింపచేయటంగా ఈ నవ్వులాటలలోని 
అంతరార్థం అవగతమవుతుంది. నవ్వులాటకై భార్యలనేడిపిస్తూ బహుభార్యత్వపు 
. సంస్కృతిని పరిరక్షించుకోవటంతో పాటు బహుభార్యత్వపు సంస్కృతిని 
వ్యతిరేకించే చైతన్యానికి ఆస్మారమివ్వకుండా అద్దుకట్టవేసే ముందుజాగ్రత్త చర్యగా 
కూడా స్పష్టమౌతుంది పితృస్వామ్యకుటుంబ సంస్కృతిలోని అసమనైతిక సంస్కృతి 
నవ్వులాటల్లో దర్శనమిస్తూ దానిని తేలిగ్గానే వంటపట్టేటట్టు చేయటంగా కూడ 
స్పష్టం అవుతుంది. భాగవతంలో గజేంద్ర మోక్షఘట్టంలోని మాయి మొసలి 
రూపంలో ఉండి జీవుడనే గజేం[ద్రుడ్ని పట్టుకుందనీ, అది పరమాత్మను ప్రార్థించి 
మోక్షం పొందినదని తెలియజేస్తుంది, అదే దశమస్మంధమందలి ఉత్తరభాగంలో 
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కృష్ణుని యొక్క మహేంద్రమాయాజాలంలో చిక్కుకున్న రుక్మిణికి మాత్రం 
బహుభార్యత్వపు సంస్కృతినుంగి మోక్షంకలగలేదు. పైపెచ్చు భర్త ఎన్ని పెళ్ళిళ్ళు 
చేసుకున్నా కూడ అతడిని పెళ్ళిచేసుకున్నందుకు భార్య పశ్చాత్తాపపడకూడదనీ 
పరపురుషుడ్ని మనసులోకి తెచ్చుకోకూడదనీ భర్త పాటించే బహుభార్యత్వపు 
సంస్కృతి అంతా మాయయే కాబట్టి దాన్ని వాస్తవమని బాధపడకూడదనే జ్ఞానం 
రుక్కిణిలో కలిగించటమే ఈ నవ్వులాటలోని పరమార్థంగా భాగవత కథలోని 
ఈ సందర్భం తెలియజేస్తుంది. ఆధునిక మహిళ నవ్వులాటలోని మాయి ను 
తెలుసుకొని భాగవతంలోని భావరుతాన్ని గ్రహించి రువ్వులాట చేయకమానదు. 


(రచనాకాలం 2006 ) 
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మాతృభావమా * మహిళా న్యాయమా * - 
భారతంలో 'స్రపర్వం' 


ఆధునిక కాలంలో న్యాయవాదులు, న్యాయమూర్తులుగా స్రీలు మరింత 
ముందుకు రాగలిగితేనే మహిళలకు న్యాయం జరుగుతుందనే భావనకు 
ప్రోద్బలకంగా 'స్రీ పర్వాన్ని” చెప్పుకోవచ్చు. ఆంధ్ర మహాభారతంలో 'స్తీ పర్వం” 
అత్యుత్తమ ధర్మ పీఠం. దానిలో ప్రధాన పాత్ర వహించిన గాంధారి నేటి 
న్యాయదేవతకు ప్రతీక. భారత యుద్ధానంతరం మరుభూమిలో పడిఉన్న మానవ 
శరీరాలను చూసినప్పుడు కలిగే స్పందన “స్రీ పర్వంిలో ప్రత్యేకించి పేర్కొనటం 
ఒక భౌతిక వాస్తవికత. ప్రతి వ్యక్తి యొక్క చావుకు మూలకారణాన్ని విశ్లేషిస్తూ 
కవిచేసిన అధ్యాయనమే భౌతిక వాస్తవికతగా (స్రీ పర్వలో కళ్ళకు కడుతుంది. 
గతానికీ, వార్తమానానికి, భవిష్యత్తుకు సంబంధించిన మొత్తం చరిత్రలో భౌతిక 
వాస్తవికత అంతస్సూత్రంగా ఉంటుంది. ఈ భౌతిక వాస్తవికతయే న్యాయవ్యవస్థకు 
ఆధారం. సామాన్యంగా యుద్ధ స్మృతులూ, తత్సంబంధిత అభిప్రాయాలు పురుష 
స్వభావం కలిగినవనుకోవటం లోకజ్ఞానం కొరవడటమే. రాజ్యంకోసం కౌరవ 
పాండవులు కొట్టుకు చచ్చారని భారతరణాన్ని గురించిన అభిప్రాయం ఉన్నా 
ఆయుద్దాన్ని స్త్రీల భావోద్వేగపూరిత అనుభవం, భాదల తీవ్రతల మూలంగా, 
యుద్దానికి సంబంధించిన స్మృతులు అన్నింట్లోకి అత్యంత ప్రదీప్తమై ఎన్నో 
వివరాలను తెలియజేస్తూ న్యాయవిచారణకు ప్రమాణ పూరితాలవుతాయి. 
న్యాయనిర్ణయానికి గొడుగు పడతాయి. స్త్రీకి ఎంతటి సహన శక్తి ఉన్నా పొంగుకొచ్చే 
మాతృత్వ మమకారాలు బాధకు గురిచేస్తాయి. అయితే ఈ స్వార్థాన్ని అధిగమించి 
సాటి ్రీల బాధలను అవగాహన చేసుకోగలిగినప్పుడే మాతృభావనకు. 
మహిళాన్యాయానికి సంఘర్షణ అనివార్యం అవుతుంది. అయితే ఆమోకావగాహన 
ఏర్పడి సాంఘిక న్యాయాన్ని నిర్ణయించే శక్తి కలగాలంటే మహిళాజన జీవన 
ఆధ్యయన దృక్పథం అవసరం. ఇంతవరకు స్తీ పర్వంలోని భారత రహస్యాల 
నగిషీకాంతులను దర్శించనా మహిళాజన జీవన అధ్యయన దృక్పథంతో 
చూడగలిగినప్పుడే ఆ వన్నెచిన్నెలకు ఆసలైన మూలధాతువులు (ప్రస్ఫూటం 
అవుతాయి. 


ప్రీపర్వంలో పుత్ర, పౌత్ర భాతృ, భర్తల శవాలపై పడి శోక సంతప్పులైన 
ప్రీల గుండె గొంతుకలలోని బాధ గాంధారీపాత్ర ముఖంగా బయట పడింది. 
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గాంధారి ఏకకాలంలోనే గతంలోనూ వర్తమానంలోనూ జీవించగలిగి 
అనుభూతుల్ని పంచుకోగలిగింది. దుర్యోధనుని తల్లిగా, తోటి ప్రీల పాలిట న్యాయ 
దేవతగానూ రాణించగలిగింది. '(ప్రీలు న్యాయమూర్తులైతే న్యాయమైన 
తీర్పుఇవ్వటానికి కొత్త ఒరవడిని చూపించిన పాత్ర గాంధారి. ఆంధ్రపాఠకులు 
కురుక్షేత్ర యుద్దాన్ని మరిచిపోయినా, ఆ యుద్ధానంతర మరుభూమిని చూసిన 
గాంధారి యొక్క అనుభూతుల స్మృతులు, తీర్పులు నేటి న్యాయమూర్త్తుకు స్ఫూర్తిని 
కలిగిస్తాయి. ఆ స్ఫూర్తిని పొందాలంటే సామాజిక పరిణామంతో అభివృద్ధి చెందిన 
“'లంగికతా' భావనను గురించిన అవగాహన కూడా అవసరం. సూక్ష్మంగా 
చెప్పాలంటే స్తీ పురుష సంబంధాలు, వాటికి సంబంధించి అభివృద్ధి చెందిన 
భావజాలమంతా “లైంగికత అనబడుతుంది. 


ప్రీ పురుషుల అసమానతకు కారణమైన పితృస్వామ్యం ఏర్పడే చారిత్రక 
క్రమంలో మౌలికంగా స్త్రీల 'లైంగికత”పై అదుపు ఆరంభమయింది. పితృస్వామ్యం 
బలపడుతున్నకొద్దీ “ప్రీల లైంగికత”పై అదుపు వహించటం ఆధిక్య సూచనగా 
బలవడింది. వురుమషులు వరనరం ఒకరిపైఒకరు ఆదిక్యతను 
నిరూపించుకోవటంగా ఏర్పడిన రాచరిక వ్యవస్థలో భోగజీవితం కూడా 
ప్రాముఖ్యతను సంతరించుకొంది. ఒకవేళ బలహీనులు ఎదుటి వ్యక్తిపై ఆధిక్యతను 
పొందలేనప్పుడు అతనికి సంబంధించిన స్తీ యొక్క లైంగికత పై అదుపురూపంలో 
అధికారాన్ని సంపాదించటం, తద్వారా తన (ప్రతీకార వాంఛను తీర్చుకోవటంగా 
'లైంగికతా” భావన చరిత్ర ప్రసిద్ధ విషయమే. రాజసూయాగానంతరం పాండవుల 
ఆధిక్యతను సాధించలేని దుర్యోధనుడు ప్రతీకార వాంఛతో వారి భార్యమైన [ద్రౌపది 
యొక్క 'లైంగికత”పై అధికారాన్ని పొందాలనుకుంటాడు. అందుకనే సభలోకి 
ద్రౌపదిని తెప్పించి ఆమె భర్తల ఎదటనే ఆమెను తన తోడపై కూర్చోమని చెప్తాడు. 
కులగురు వృద్ధులున్న ఆసభలో నిర్భయంగా ఆమె లైంగికతపై వేధింపు రూపమూన 
అధికారాన్ని, ఆధివత్యాన్ని దుర్యోధనుడు కోరుకోవటవే కారణంగా 
కురుక్షేత్రయుద్ధం జరిగిందటే ఆశ్చర్యంకాజాలదు. 


కురుక్షేత్ర యుద్ధం పైపైకి రాజ్యకాంక్షకు సంబంధించినదిగా 
కనపడుతుంది. (ప్రజలేకాక, పెద్దలైన వ్యాసుడు, సంజయుడు, ధృతరాష్ట్రుడు 
కూడా పాండవులకు వారి రాజ్యాన్ని దుర్యోధనుడు ఇచ్చి ఉంటేయుద్ధం జరిగేది 
కాదని భావిస్తారు. ధృతరాషుడు కొడుకును అలా ఒప్పించగలిగితే కౌరవ నాశనం 
తప్పేదని భావించడం ఉపరితలం మీద కనపడే పితృస్వామ్య రాజకీయ విషయం. 
కాని ఆ యుద్దాన్ని స్త్రీల దుక్నోణం నుంచి చూసినపుడు దుర్యోధనుని “దుర్మదం” 
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కారణంగా యుద్ధం జరిగిందని అర్ధం అవుతుంది. అయితే కృష్ణుడు ఈ విషయాన్ని 
స్రీల సమక్షంలో ఒప్పుకున్నట్టు కనబడదు. ధృతరాష్ట్ర సంజయుల దగ్గర 
ఉద్యోగపర్వంలో (ప్రస్తావిస్తూ కాక “స్రీ పర్వంలో -(1-14లో) దుర్యోధనుడు 
ద్యూతమున గెల్బు 'నెపముని నుతీకి పుణ్యకాంత దంపట్టుకిని సభాభ్యంతరమున 
కీడి వలువ లోలుచుటయు నెటిగి సుతుల (జం పెనని భీము) జంప దలంపనగునే 
(1-146) అంటాడు. అయితే దుర్మదాంధుడైన దుర్యోధనుడు చేసిన ఈ 
తప్పిదాలను కృష్ణుడు స్రీల సమక్షంలో ప్రస్తావించి నట్లయితే స్త్రీ పర్వంలో కొత్త 
చైతన్యం తొంగి చూసి ఉండేది. ఉద్యోగ పర్వంలో పనత్ముమారుడు 'దుర్శదాన్ని' 
చక్కగా నిర్వచించాడు. మదదోషాలు పదునాల్లింటిలో పరస్రీగమనాదులచేత 
విరోధం, మదహేతునైన సంతోషంతో పాటు మాత్సర్యం కల్గి ఉన్న దుర్యోధనుని 
అసూయలేని మనస్సుతో చూడగలిగిన గాంధారి దుర్యోధనుని 'దుర్మాదాన్ని' చక్కగా 
అర్థం చేసుకోగలిగింది. గాంధారి స్వభావం ధర్మయుతమైంది. అందుకే కొడుకు 
యుద్దానికి వెడుతూ వినయవిధేయతుల చూపించి దీవించమని వచ్చినపుడు 
“ధర్మం ఎతలనుండు అచ్చట జయం కలుగుతందని' చెప్పిన ధర్మమూర్తి. కన్న 
నూర్గురి సంతానంతో ధృతరాషుని కోసమైనా ఒక్కకొడుకును మిగిల్చినందుకు 
మాతృత్వపు పరిధిలో దుఃఖిస్తుంది. కాని ఆ మాతృభావనను అధిగమించి గాంధారి 
'ధర్మగాని'కి (1-154) మిక్కిలి కలత చెందింది. అందుకే దుష్టాత్ముదైన 
దుర్యోధనుడు చచ్చిపోవటం బాధగా అనిపించలేదనీ, పాండవులు కౌరవులను 
చంపినందుకు కూడా బాధపడటం 'లేదని చెపుతుంది. అచ్చుతుడు సాక్షిగా 
భీముడు దుర్యోధనుని నాభిక్రింద కొట్టి చంపటం మాత్రం అన్యాయంగా అనిపించి 
భీముడ్ని న్యాయపరీక్షకు గురిచేస్తుంది. భీముడు దుర్యోధనదుశ్శాసనులను 
యుద్ధనీతివిరుద్ధంగా చంపినందుకు సమర్థించుకొనే ప్రయత్నంలో మహిళాన్యయం 
కంటే కూడా పితృస్వామ్యానికే ఎక్కువ ప్రాధాన్యత నిచ్చిన విషయాన్ని గుర్తించక 
తప్పదు. భీముడు తన వాదనను వినిపించుకొంటూ మూడు కారణాలు చెప్పి 
' పితృస్వామ్యానికి ప్రతీకగా నిలుస్తాడు. గాంధారి మనసు మాత్రం మహిళా న్యాయం 
వైపు మొగ్గు చూపిస్తుంది. భీముడు దుర్యోధనుడ్ని చంపటానికి చెప్పిన కారణాలు 
మొదటిదైన ఆత్మరక్షణకును, రెండవదైవ ధర్మరాజు రాజ్య భ్రష్టతకు కారకుడుగా 
దుర్యోధనుడ్ని. భావించటం చేతనూ అలా చేశానని చెప్పాడు. ద్రౌపదిని 
అవమానించినప్పుడు తత్కాలోద్దీపితమైన కోపం (తరువాత మరచిపోయిన కోపం 
అని అర్ధం చేసుకోవాలి)చేత మనస్సంతాపం కలిగి తదూరు భంగం చేస్తానని 
చూసిన ప్రతీజ్ఞను నెరవేర్చుకోవటానికని మూడవ కారణాన్ని చెప్పాడు. పైగా 
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ప్రతిజ్ఞ హని కలిగితే ధర్మజ్ఞులు నిందిస్తారు కాబట్టి పూనిక వహించానని (1- 
157) అంటాడు. అంటే ఇక్కడ భీమునకు ఆత్మరక్షణ ఉన్నపుడు ధర్మరాజుకు 
రాజ్య(భ్రష్టత లేకపోయినప్పుడునూ, ప్రతిజ్ఞనెరవేర్చుకోవలనసిన అవసరం 
లేకపోయినా ఆయుద్ధం జరిగేది కాదని స్పష్టపడింది. ఇక్కడ భీమునకు ద్రౌపది 
అవమానంకంటే కూడా తన (ప్రతిజ్ఞకు హాని జరగకుంగా చేసుకోవటం (ప్రధాన 
ధ్యేయంగా యుద్ధం చేసినట్లు తేటతెల్లమవుతుంది. ఇలువంటి పోకడ కల్గిన 
పితృస్వామ్యంలో మహిళాన్యాయానికి మనుడగ ప్రశ్నార్థకంగా మిగులుతుంది. 
నూర్గురు కొడుకులు ఒక్కసారిగా మరణించినందుకు మాతృభావనతో తల్లడిల్లుతున్న 
గాంధారి మనసుకు మాత్రం భీముని మాటలో స్ఫురించిన ద్రౌపది అవమానం 
గుర్తుకు రాగానే మాతృత్వం మటుమాయమవుతుంది. చంపినందుకంటే కూడా 
తొడల కింద కొట్టడం తగవా? అని ధర్మాన్ని మాత్రం ప్రశ్నకు పెడుతుంది. ఆ 
ధార్మికదృష్టియే మహిళాన్యాయాన్ని ఆలోచింపజేసి ఆచావు సావదగునన్నీచునకు 
అని దుర్యోధనుడ్ని గురించి గాంధారి భావించేట్టు చేసింది. ఇక్కడ (స్రీ కనక 
న్యాయమూర్తి కాగలిగితే మాతృ భావనను మరిచిపోయి మహిళాన్యాయానికి 
కంకణం కట్టగలదని స్పష్టం అయింది. 


దుశ్శాసనుని విషయంలోనూ “క్రూరాత్ముడైని దుశ్శాసనుని పచ్చి నెత్తురు 
త్రాగటం పశుప్రవృత్తి కదా అని ప్రశ్నిస్తుంది. ఇక్కడ భీముని చర్య మాతృత్వంతో 
పాటు రక్త సంబంధానికి కల్లించిన బాధస్సురిస్తుంది. (1-164లో) భీముడు 
కౌరవ సేనక భయం కల్లించటం కోసం దుశ్శాసనుని రక్తంత్రాగానని చెప్తూ 
ద్రౌపదినీడ్సి వలువలూడ్చినందుకు కోపం వచ్చి చేసిన బాస కోసం త్రాగానంటాడు. 
ఇక్కడ కూడ భీముడు ద్రౌపది అవమానం గురించి కంటే కూడా తన బాసను 
నిలబెట్టుకోవటానికి పడ్డ తాపత్రయం అర్ధం అవుతోంది. గాంధారి తన రక్తాన్ని 
పంచుకు పుట్టిన కొడుకు చావుకోసం మాతృవేదన పడ్డా దానికంటే కూడా 
ద్రౌపది వస్త్రాపహరణం గుర్తుకు వచ్చి మహిళకు జరిగిన మానహాని ముందు 
మాతృ భావన మటుమాయమవుతుంది. స్త్రీ పర్వంలోని ఈ కోర్టు సన్నివేశంలో 
గాంధారి మనసు మాతృ భావన వేపు కంటే మహిళాన్యాయం వేపే మొగ్గు 
చూవించటం స్పష్టమవుతోంది. అందుకే (న్రీలు న్యాయమూర్తులైతే 
మహిళాన్యాయానికి తగ్గ తీర్పు నిర్ణయించబడుతుంది. ఈ తీర్పులు స్త్రీ పర్వం 
ద్వితీయాశ్వాసంలో విశదమవుతాయి. మహిళాన్యాయాన్ని కాపాడగల మనో 
భూమిక (స్త్రీలకే ఉంటుంది. అందుకే (1-100లో) సాటి స్రీకి చిన్ని దుఃఖం 
వచ్చినా దానినుండి వారిని తేర్చగలిగి సహానుభూతుల్ని పొందగలిగేది ప్రీలే అని 
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చెప్పటం జరిగింది. (ద్రౌపదిని గాంధారీపుత్రీ ! అని సంభోదించి సంభాషిస్తూ 
నీవు దుఃఖిస్తే నీ శరీరం ఇంకా కీడు వహిస్తుంది. - అంటుంది. ఇక్కడ గాంధారీ 
మాతృభావనకంటే కూడా మరో మహిళా వేదనయే మిన్నగా భావించిన విషయం 
అర్ధమవుతుంది. పుత్రహీనతని ద్రౌపది తోనూ, పౌత్ర హీనతని కుంతి దుఃఖంతోనూ 
సహానుభూతుల్ని పొందుతూ మాతృ వేదనను అనుభవించిన దానికన్నా, 
మహిళాన్యాయానికే మానవతా పతాకావిష్కరణ గావించింది గాంధారి. 


లోకంలో అత్తా కోడళ్ళు, తోటికోడళ్ళ సంబంధాలు శత్రుపూరితమైనవనే 
అపోహను పటాపంచలు చేస్తూ దుఃఖసమయంలో సస్రీనిప్రీయే ఆదుకుంటుందనే 
ఆ దుఃఖాన్ని పంచుకొన దుఃఖోపశమనం చేయగలదనీ నిరూపించుకోగలిగే 
హృదయమే మహిళాన్యాయానికి తగిన తీర్పునివ్వగలుగుతుంది. అంతేకాదు 
మాతృత్వ దుఃఖం కంటే కూడా ఎక్కువగా అన్య స్త్రీల దుఃఖాన్ని అనుభవించగలిగిన 
హృదయం 'స్రీకి స్తీ శత్రువు అన్న స్రీ వ్యతిరేక నినాదాన్ని పునాదులతో సహా 
రూపుమాపగలిగే భావస్పందనకు పాఠకుల్ని గురిచేస్తుంది గాంధారి. 


ధృతరాష్ట్రుడు కొడుకు వీరమరణానికి బాధపడటం కంటే కూడా తన్ను 
ధర్మరాజు ఆదరిస్తాడో లేదోననే బాధకు గురి అయితే సంజయుడు వేదాంతం 
చెప్పి అతడికి బాధోపశమనం చేస్తాడు. స్తీపర్వంలో స్త్రీలు భర్తయొక్క వీరమరణానికి 
దుఃఖితులవుతారు. కాని సామాజిక విశ్లేషణ, మానవ స్వభావ విశ్లేషణ చేయగలిగిన 
గాంధారి ఏకకాలంలో గతానికి, వర్తమానానికి (ప్రతీకగానూ, మాతృత్వానికి 
మానవతుల స్వాభిమానానికి వారధిగానూ నిలిచి మహపిళాన్యాయాన్ని 
(ప్రకాశింపచేసింది. 


రణభూమిలో పడి ఉన్న దుర్యోధనుని కళేబరాన్ని. చూసిన గాంధారి 
మాతృహృదయం మూర్చిల్లుతుంది. కాని కొంతసేపటికి తెప్పరిల్లి తెలివితెచ్చుకొన్న 
ఆమె నిశ్చేతనంగా పడిఉన్న కొడుకును చూసి “తల్లిని చూడగానే తనయుడు 
చేయు చేష్టలు గుర్తుకువచ్చి 'భక్తితో తల్లికి నమస్మరించటంలేదే ? - అని (2- 
27) బాధపడుతూ వర్తమాన స్థితికి దుఃఖిస్తూనే గతాన్ని స్మృతి తెచ్చుకుంటూ 
ఆనాడు కొడుకు భక్తితో (ప్రేమతో వినీతి పరుడిలా నమస్కరించి తనని విశిష్ట 
దయతో జయసిద్దిని కలుగునట్లుగా దీవన ఇమ్మని అడిగితే జూద సమయంలో 
కొడుకు యొక్క అధర్మం, అవినీతి గుర్తుకు వచ్చి కొడుక్కి జయం కలగాలని 
అనుకోలేక పోయింది. అతడు శిక్షార్షుడు కాబట్టి అతనికి జయం కలిగే అవకాశం 
లేదని భావించింది. అనాటి సంఘటన వర్తమానంలో దుర్యోధనుని మరణ 
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సమయంలో కూడా గుర్తుకు వచ్చేంతగా గాంధారి హృదయంలో మహిళకు 
జరిగిన అన్యాయం టప్రతిన్పందిస్తూనే ఉందని అర్థం అవుతోంది. పైగా 
దుర్యోధనుడితో యుద్ధంలో వెనుదిరిగి పారిపోయిరాకు - దానికంటే వీరమరణం 
పొంది స్వర్గాన్ని ఆశ్రయించటం మంచిదని చెపుతుంది. అలా ముందే కొడుకు 
మరణాన్ని నిశ్చయం చేసిన మహిళాన్యాయం ముందు మాతృభావన. వీడిపోక 
తప్పదు. గాంధారికి అటువంటి దుర్నీతి పరుడైన కొడుకు ఇంకా బ్రతికి (స్త్రీల 
లైంగికతపై అధికారాన్ని కోరుకోవటం కంటే కూడా యుద్ధంలో మరణించటమే 
మేలనిపించటం మాతృభావనకంటే గొప్పది మహిళాన్యాయమని రూజువైంది. 


దుర్యోధనుడు ద్రౌపది విషయంలో చేసినా అవినీతి పని ఆమె హృదయాన్ని 
తల్లిడింపజేసింది. కొడుకుపై గుడ్డి ప్రేమను తగ్గించుకొని అవమానితురాలైన స్రీ 
పక్షాన ఆలోచించి నిజనిర్ధారణ చేసిన న్యాయమూర్తిగా గాంధారి దర్శనీయమైంది. 
అంతేకాదు (2-31లో) కొడుకంచు మాతృబావనతో ప్రయోక్తుల పల్కిన బెంపు 
చెడునని అంటుంది. అందుకే కొడుకు చనిపోయినందుకు (2-40లో) తనకు 
బాధలేదని చెబుతుంది. దానికంతటికీ దుర్యోధనుని 'దుర్మదమే' కారణంగా గుర్తించి 
మానహీనులు చేయగల కొడుకు (బ్రతికి ఉండటం కంటే చావటం మేలని భావించి 
మహిళాలోకాన్ని (బ్రతికించాలనుకొన్న గాంధారి మహిళాన్యాయపు దృష్టి 
మాతృత్వపు కడుపుశోకాన్ని అధిగమిస్తుంది. 


కొడుకు చావుకంటే కూడా (2-44లో) కొడలి దుఃఖం ఆమెను. ఎక్కువగా 
బాధపెడ్తుంది. ఇక్కడ సాటి స్రీ దుఃఖాన్ని పంచుకోవటంతో పాటు చలం లాగా 
(న్రీకి శరీరం ఉంది వృదయం ఉంది - న్పందనలు నవాజమని 
గ్రహించగలుగుతుంది. దుర్యోధనుని చెన్నుమోమున మోము పెట్టి ఏడుస్తున్న 
కోడలిని చూసి బాధపడుతుంది. తరునవయసులో ఉన్న కొడలికిక మాతృభావమా? 
మహిళా వ్యాయమా? స్తీ పర్వమా 


భర్త సంగమసౌఖ్యం కోదవడుతుందనే భావన గాంధారికి రావటం 
లోకంలో అత్తాకోడళ్ళ మధ్యన దీనికి వ్యతరేక భావాలు ఉన్నాయనే ప్రచురాన్ని 
తలకిందులు చేసాయి. 


మహిళాన్యాయాన్ని నిర్ణయించేటప్పుడు మహిళల 'లైంగికతి కూడా చోటు 
చేసుకోక తప్పదు. అందుకే (2-47లో) కోడలు ఆమె భర్తతో లలితోపలాలనంబు 
చేసి రాగిలెడు ఉల్లమును పొందటానికి లేని స్థితికి మరింతగా బాధపడుతోంది. 
బాలలు, తరుణలు, ప్రొఢలు ఐన స్రీల హృదయాలలో వాలిన విరహానలాన్ని 
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గుర్తించటం గ్రీకే చేతవుతుంది. కోడళ్ళు కొడుకుల శవాలను అన్వేషిస్తూ తిరిగి 
చెల్లాచెదరైన అవయవాలను దగ్గరకు కలిపి గుర్తుపట్టి రోదన చేస్తుంటే తాను 
బతికి ఉండటం తనని చాలా బాధకు గురిచేస్తోందని గాంధారి భావిస్తోంది. 


దుశ్శాసనుని కళేబరాన్ని చూసి (2-56లో) ద్రౌపదిని సభకు ఈడ్చి తెచ్చిన 
అతని పొలువతనాన్ని అనుభవంలోకి తెచ్చుకొంటుంది. అతడు ద్రౌపదిని 
దుర్యోధనుని సన్నిధికి తెచ్చి కర్ణుని చిత్తపంప్రీతిగా దుశ్శాసనుడు ఆమెను నానా 
విధాల తూలనాడొన విషయాన్ని గుర్తుకు తెచ్చుకొంటుంది. అర్జున విజేత అయిన 
ద్రౌపది స్వయంవరం నాటి నుండి కర్షుని మనసులో రగులుతున్నకోపానికి 
ప్రత్యామ్నాయంగా ఆమె 'లైంగికత”పై చేసిన ఆత్యాచారపు వేదింపు శకుని మాటలు 
విని నాడు సభలో (ప్రవర్తించిన దుశ్శాననుని కూరాత్మకతను గుర్తుకు తోచ్చుకొని 
(2-62లో) దుశ్చాసనుడ్ని చంపటం భీమునికి తగిన కార్యం అని తీర్చునిస్తుంది. 


అలాగే గాంధారికి వింశతి శవాన్ని చూసినప్పుడూ అతని స్రీలోలత్వం 
గుర్తుకు వస్తుంది. ఏమున్నది “మగజాతి చర్తిసమస్తం మహిళా వేదన పరాయణత్వం 
- అన్న సూక్తి స్ఫురించక తప్పదు. (స్త్రీలను బాధించినవాడు అల్లుడైనా కొడుకైనా 
ఒకే రకంగా న్యాయాన్ని నిర్ణయించటం గాంధారిలోని న్యాయదేవత కాంతి 
విస్తరించి పాఠకులమీద ప్రసరించటమే. సైంధవుగు అరణ్యంలో ద్రౌపదిని 
బలాతృరించిననాడే గాంధారి దృష్టిలో చనిపోయాడని (2-95) చెప్పటం జరిగింది. 
పాండవ పత్నిని అపహరించిన సైంధవుడు చచ్చిపోతే ్రీలు భవిష్యత్తులో 
అపహరణకు గురికాకుండా ఉంటారనే గాంధారి ఆలోచనకు అల్లుని మరణ 
దుఃఖంగాని దుస్సల వైదవ్యం గాని బాధను కలిగించలేదు. అభిమన్యుని 
ఎంతమంది కలిసి చంపినా అర్జునుడు సైంధవున్ని చంపటం తగిన న్యాయంగా 
రాజనీతికి లొంగక పోయినా, సైంధవుడుచేసిన స్త్రీ పరమైన అత్యాచార అపహారణ 
నేరాలకు అతధావిధంగా మజణించక తప్పదనే గాంధారి ముందుగానే సైంధవ 
మరణాన్ని మహిళాన్యాయపు దృష్టితో నిర్ణచిస్తుంది. ఇక్కడ కూడా కూతురు 
వితంతువైనందుకు దుఃఖించే మాతృహృదయం కంటే మహిళాన్యాయమే మరింత 
వెలుగనిస్తుంది. 


కాని గాంధారి మహిళాన్యాయాన్ని నిర్ణయించేటపుడు నిష్పక్షపాతమైన 
ధర్మకాటా వేస్తుంది. అభిమన్యుని కళేబరాన్ని చూసిన గాంధారి హృదయంలో 
ఆత్మీయత పొంగుకువచ్చి మన నరతనయుడు అంటూ అభిమన్యుని భావించింది. 
అయితే అభిమన్యుడు అంగనాగోష్టిలో ఉన్నప్పుడు అతని నడవడి, బుద్ది చాలా 
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గొప్పదనీ, అది 'అలతిచోదె” అంటూ అభిమన్యుని స్వర్గసౌఖ్యాల ఫలితాలను 
అభిమన్యుని భార్యమైన ఉత్తర విలాపంలో వినిపించి. చనిపోయినా వీరప్రభతో 
వెలుగొందిన అభిమన్యుడ్ని ఆత్మీయుడిగా భావిస్తుంది. ఈ సందర్భంలోనే స్త్రీల 
హృదయాలు కరిగిపోయేంతగా విరాటుని భార్య కుతురైన ఉత్తరని తెచ్చి 
అభిమన్యుని శవం దగ్గర దించి ఆమో తన భర్త శవం దగ్గరకు వెళ్ళటం చూసిన 
గంధారి చాలా దుఃఖపడుతుంది. భర్త పోయినప్పుడు కూతురు దుఃఖాన్ని 
ఉపశయనింపజేసే తల్లియే కూతురులాగానే భర్తకోసం దుఃఖించే స్థితిలో ఉంది. 
ఇటు కూతురు కూడా తల్లని ఓదార్చలేని పరిస్థితి. లోకంలో తల్లీ కూతుళ్ళు 
చాల దగ్గరగా అనుభూతుల్ని వంచుకోవటం (స్రీల వృదయాలకు 
అనుభకైకవేద్యమైన విషయమే కాని ఈ రాజకీయపు కుళ్ళు స్రీ లైంగికతపై 
అధికారాన్నికోరుకునే స్వభావం వెరసి (స్త్రీల మధ్య ఉండే ఉత్తమ మానవ 
సంబంధాలకు గొడ్డలి పెట్టుగా మారి స్రీలైన పరస్పరం కష్టాలను పంచుకోలేని 
విధంగా మానవీయ సంబధాలకు అద్దుగోడలుగా నిలిచాయని అర్ధమవుతుంది. 


ఇక కురువృద్దుడైన భీష్మాచార్యుని చూసిన గాంధారి భీష్యుడు అగ్గలపు 
గరుపు తన మరణ రహస్యం చెప్పటం యుద్ధ నీతికి విరుద్ధం అయినా అతడు 
నిరంతరం నిష్టతో బ్రహ్మచర్యాన్ని పాటించటం చేతనే అని లోపాలని 
మందలింపుతో సరిపుచ్చేవిగా నిర్ణచించబడుతుంది. అతని యొక్క స్త్రీల యందలి 
అనాసక్తి, బ్రహ్మచర్యనిష్ట గుర్తుకు వచ్చి అతడిలోని దైవత్వాన్ని దర్శించింది 
గాంధారి. న్యాయమూర్తులు న్యాయాలయాలలో భగవద్దీత మీద (ప్రమాణం 
చేయించటం కంటే కూడా తాము ముందుగా తమ హృదయంలో భగవత్తత్వాన్ని 
నిక్షిప్తమెనరించుకోవాలి. దైవం దృష్టిలో జీవులందరూ ఒకటి. వారు చేసిన 
చెడ్డపనులను బట్టి చెడు ఫలితాలను పొందక తప్పదని భావిస్తుంది. గాంధారి. 


బుద్భుదప్రాయమైన విషయానుభూతులు చివరిసారిగా గాంధారికి 
కడుపుశోకాన్ని కల్గించి అవి పూర్తిగా ఆడరి అలతిగాని యలతబెట్ట కాసేపు 
ఊరుకొంటూ చివరికి కృష్ణుని వేపు దృష్టి సారించి లోకంలో పురుషులు 
అధర్మామనికి పూనుకుంటే చూన్తూ ఊరుకున్నందరుకు కృష్ణునకు 
శపించాలనుకుంటుంది. ఎందుకంటే 'ధర్బోరక్షతి రక్షతిః అనే సూక్తికి తగ్గట్టుగా 
ధర్మాన్ని కాపాడక పోవటం, అధర్మాన్ని ఉ పేక్షచేయటం కూడా ధర్యగ్గాని ని 
భావించి అతన్ని శపింస్తుంది. అపుడు కృష్ణుడు దుర్యోధనుని దుర్మానము, దుర్నీతి 
కలిసి కురుక్షేతయుద్ధం జరిగిందని చెప్తే గాంధారి నిరుత్తర అవుతుంది. ఇక్కడ 
గాంధారికి నమాధానం వేకపోవడంగంటే కూడా కృష్రుడు స్పష్టంగా 
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“పితృస్వామ్మంలోని'” స్రీల లైంగికతపై చూపించే అధికారిన్ని విన్పష్టం 
చేయకపోవటాన్ని గుర్తించిన సంస్మారం సమాధనం ఇవ్వటానికి ఇష్టపడలేదు. 


స్రీ పర్వంతో గాంధారి ఒక న్యాయమూర్తిగా మాతృభావన కంటే కూడా 
మహిళాన్యాయానికే వన్నె పెట్టినేడు స్త్రీల మాన ప్రాణాలకు జరుగుతున్న నేరాలకు 
తగిన శిక్ష వేయగలిగే హృదయం, చైతన్యం మహిళాన్యాయవాదులకు, 
న్యాయమూర్తులకు ఉంటే పితృస్వామ్యాల అత్యాచారాలను అరికట్టవచ్చని, స్త్రీల 
విషయంలో నేరానికి పాల్పడ్డవాడు కొడుకైనా అతడ్ని మహిళల పాలిట కొరికవిగా 
భావించి శిక్షకు గురిచేయగల హృదయం మాతృమూర్తుకుండాలనీ, న్యాయపట్టాను 
చేపట్టిన న్యాయమూర్తులందరూ గుర్తించి స్రీపర్వ ప్రయోజనంగా భావిచటం 
మహిళా దృక్కోణానికి మరో వెలుగని భావిస్తున్నాము. 


(తెలుగుఅకాదమి వారి తెలుగు’ నాపొత్యప(త్రిక 1998) 
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“తెలుగు హరివంశాలలో 'నారి'శక్తి - చారిత్రక, 
భౌతిక, వాస్తవికత.” 


“చదువన్నేర్తురు పూరుషుల్‌ బలెన్‌ శాస్తంబున్‌ పఠింపించుచో, 

సరువన్నేర్తురు శత్రు సేనల ధనుర్వ్యాపారముల్‌ నేర్చుచో 

నుదితోత్సాహముతోడ నేటగలరీయుర్విన్‌ ప్రతిష్టించుచో 

ముదితల్‌ నేర్వగరాని విద్యగలదె ముద్దారనేర్పించినన్‌”-- 

చిలకమర్తి వారు ఆధునిక కాలంలో చెప్పిన పై విషయాన్ని మధ్య యుగాల 
నాటికే అక్షర సత్యాలని నిరూపించినది రుద్రమదేవి. ఆమె పరిపాలానంతరం 
రచింపబడిన తెలుగు కావ్యాలలో కవులు స్రీ శక్తిని ఆవిష్మరింపచేయటం ఒక 
చారిత్రక, వాస్తవికతను క్షణం క్షణం ఆధునికతను సంతరించుకుంటున్న ఈ 
కంప్యూటర్‌ యుగంలో కూడా మానవ సంబంధాలకు దోహదపడే అంశాలను 
ప్రతిఫలించగలిగే సాహిత్యం సర్వకాలికత, సర్వజనీనకత విలువలతో సాహిత్య 
చరిత్రలో సుస్థిర స్థానాన్ని కలిగిఉంటుందనేది కాదనలేని వాస్తవం. ఆసాహిత్పటి 
విలువలను కాలీనతా స్పృహతో అంచనా వేయగలిగినపుడును. సామాజిక 
నిష్టమైన రసాను భూతితో ఆలోచించడలిగినపుడు అవి కాలక్రమానుగత 
సమాజాలలో కొన్ని వర్గాల ప్రయోజనాల కనుగుణంగాను కొన్ని వర్గాల వారి 
ప్రయోజనాలకు ప్రతికూలంగాను కూడా ఉండవచ్చు. అయితే సమాజాభివృద్ధికి 
దోహదపడే మానవ సంబంధాలలో ఆ విలువల యొక్క ప్రాధాన్యతా ప్రయోజనాన్ని 
బట్టి ఆ సాహిత్యానికున్న ఆవశ్యతను నిర్ధారించవచ్చు. అంతేగాక మానవ 
సంబంధాల అభివృద్ధికి ఆటంకమైన అంధాలను కూడా (ప్రతిఫలింపచేయగలిగిన 
సాహిత్యం అయితే దాని ఆవశ్యకత మరింతగా ఉంటుంది. సాహిత్యంలో 
ప్రతిఫలించిన ఆ మానవ సంబంధాల చుట్టూ అల్లుకొన్న ఆర్థిక రాజకీయ 
సామాజిక సాంస్కృతిక ప్రతిఫలన విషయాల విశ్లేషణ ఆధారంగానే దాని 
ఆవశ్యకతను నిర్ణయించవచ్చు. 


శాంతియుత సమాజ స్థాపనలో భాగంగా మానవ సంబంధాల అభివృద్ధికై 
తగిన చైతన్యాన్ని సంతరించుకునే దిశగా ఆలోచన చేస్తున్నప్పుడు సమాజ 
సంబంధాలను ఆటంకపరిచే ప్రధాన విషయాలు గోచరిస్తాయి. అవి సయాజంలో 
ఎన్నో సమస్యలను సృష్టించేవిగా ఉంటే వాటిని బాగా ఆలోచించాల్సి ఉంటుంది. 
అంతేగాక వాటి నివారణకై సమస్యల మూలాలను అన్వేషించే చారిత్రక క్రమంలో 
భాగంగా ప్రాచీన సాహిత్యాధ్యయనపు అవసరం ఎంతైన ఉంటుంది. తాత్విక 
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దృష్టికి అనుభూతి జ్ఞానాన్ని తోడుచేసినపుడు నేటి సమాజంలో మానవ 
సంబంధాలకు అద్దుగోడలై నిల్చినది (స్తీ పురుషుల మధ్యనున్న అసమానత్వ 
భావన అనేది స్పష్టమవుతుంది. కాబట్టి 'మహిళాబిల్లు'ను తీసుకురావల్ని అగత్యం 
ఏర్పడిందనేది కూడా కాదనలేని వాస్తవం. తద్వార మాత్రమే ్రీలు సాధికారకత 
వస్తుందనేది నిర్వివాదాంశం. దేశాభివృద్ధికై చేసే సమాజపున ర్నిర్మాణంలో స్త్రీల 
శక్తి యుక్తుల వినియోగతకు అవకాశం ఏర్పడినప్పుడే అసమానతలు తొలగగలవని 
భావించవచ్చు. (స్త్రీల సాదికారతకు కంటక ప్రాయమైన విషయం లింగ వివక్ష. 
ఈ వివక్షకు మూలమైన పితృ స్వామ్య సంస్కృతి మధ్య యుగాలనాటికే బలంగా 
పాదులు వేసుకొన్నది. ఈ సంస్కృతీ స్వరూప స్వభావాల అనుశీలనలో భాగంగా 
సాహిత్యాధ్యయనాన్ని చేస్తునప్పుడు తెలుగోలో నాచనసోముని హరివంశమందలి 
నరకాసురవధా ఘట్టంలో (ప్రతిఫలించిన పితృస్వామ్య సంస్కృతి పాఠకుల దృష్టిని 
ఒక్కసారిగా చరిత్రవైపు మళ్ళించగలుగుతుంది. ఈ సంస్కృతిని నిర్ధేశించిన ఆర్థిక, 
రాజకీయ సామాజిక విషయాలను చారిత్రక కోణం నుండి దర్శిస్తున్నప్పుడు 
కాకతీయ సామాజ్ఞియెన రుద్రమదేవి జ్ఞప్తికి రాకతప్పదు. మధ్య యుగాలనాటి 
ఆంధ్రదేశ చరిత్రకు సంబంధించిన పలనాటి యుద్ధంలో నాయకురాలైన నాగమ్మ 
ఒక కుటిల రాజనీతిజ్ఞురాలిగా చిర్రతింపబడింది కాని రాణి రుద్రమ దేవి 
రాజ్యపాలనాధికారం ఒక చారిత్రక భౌతిక వాస్తవికత. చరిత్ర సాహిత్యంలో 
చోటు చేసుకుంటే సాహిత్యం చరిత్రను నిర్మిస్తుంది. 


రాణి రుద్రమ దేవి క్రీ!శ 1269 నుండి 1295 వరకు రాజ్య భారాన్ని 
వహించినట్లు చరిత్ర స్పష్టం చేస్తున్న విషయం. రుద్రమ దేవి తండ్రియైన గణపతి 
దేవునకు మగ సంతానం లేక పోబట్టి రుద్రమదేవియే వారసురాలిగా ప్రకటించబడి 
1259 నుండియే తగిన రాజకీయ శిక్షణను పొందినట్లును మగవేషం ధరించి 
యుద్ధ విద్యలు కూడా నేర్చుకున్నుట్లును చారిత్రక గ్రంథాలు తెలియజేస్తున్నాయి. 
రుద్రమ దేవి ఓరుగల్లు కోటను ఆక్రమించిన రాష్ట్ర కూటులను అణిచి వేసింది. 
దండెత్తి వచ్చిన రాష్ట్ర కూటరాజైన యాదవరాజును దేవగిరి వరకు తరిమి కొట్ట 
కలిగిందని నాటి చరిత్ర గ్రంథమైన “ప్రతాప చరిత్ర వలన తెలుస్తోంది. కళింగ 
గాంగులను జయించి గోదావరి ప్రాంతమంతటా తన అధికారాన్ని నిలపగలిగింది. 
కడప చిత్తూరు చుట్టు ప్రక్కలగా నున్న వల్లూరిలో తన అనుచరులైన కాయస్థ 
జన్నిగదేవులను అధికారంలో నిలపినా వారి వారసుడైన అంజదేవుగు 
పాంద్యకూటమితో చేరి స్వతంత్రను ప్రకటంచుకున్నాడు అతనిపూ దండెత్తిన 
సమయంలోను రుద్రయ దేవి మరణించిందనేది చారిత్రాకాంశం. ఈ 
చారిత్రకాంశానికి తెలుగులో వచ్చిన ఎర్రన నాచనసోమనలు (వ్రానీన 
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హరివంశాలలోని పోతన భాగవతంలోని చేసుకోగలిగిందో ఆయా ప్రాంతాలలోని 
కవులు స్వయంగా రుద్రమదేవి శక్తిని తెలుసుకోవటం వల్ల గాని వినికిడి వల్లగానీ 
స్త్రీ యొక్క యుద్ధశక్తిని వర్ణించకుండా ఉండలేక పోయారు. ఓరుగల్లుకు దడ్డరున్న 
బమ్మెర (గామనానికి చెందిన పోతన భాగవతంలోను, పిల్ల మర్రి వాస్తవ్యుడైన 
పిన వారభద్రుడు తన జైమినీ భారతంలోను, నెల్లూరికి దగ్గరున్న అద్దంకి 
వాస్తవ్యుడైన ఎర్రన తన హరివంశంలోను కడప (ప్రాంతానికి చెందిన నాచన 
సోమన ఉత్తర హరివంశంలోను, ఆర్మాటు ప్రాంతానికి చెందిరన సుముఖపు 
వెంకటకృష్ణమ నాయుడు తమ జైమినీ భారతంలోను రుద్రమ దేవి యొక్క శక్తిని 
సత్యభామ, ప్రమీల పాత్రలలో ఆవిష్కరింపజేసి (స్రీల యుద్ధ నైపున్‌యమును 
రాజ్యాధికార శక్తికి దర్పణంగా కావ్య రచన చేయుటం ఒక చరిత్రక, భౌతిక 
వాస్తవికత, చారిత్రక వ్యక్తి ప్రీ కాబట్టి యాథాతథంగా పోగడలేని స్థితి. అందుకే 
నాటి విద్యానాధుని “ప్రతాపరుద్రయశోభూషణంి వంటి సాహిత్య శాస్ర 
గ్రంథాలలోని నాయికా భేదాల్లో రుద్రమ దేవి వంటి యుద్ధ విశారదయైన నాయిక 
కన్పడదు. 


రుద్రమదేవి పరిపాలనకు యుద్ధ నైపుణ్యానికి స్పందించిన కవులు 
తెలుగులో స్రీ యుద్ధం చేయటాన్ని కావ్య వస్తువులో భాగం చేయాలని కొని 
“సత్యభామను ఎన్నుకొన్నారు. పురాణేతిహాస పాత్రలలో సత్యభామ ఒక స్వీయ 
చైతన్యవంతమైన పాత్ర. అంతేగాక అంతకుముందు వచ్చిన సంస్కృత 
హరివంశాలలో గాని పురాణాలలో గాని సంస్కృత భాగవతాది (గ్రంథాలలో 
గాని సత్యభామ యుద్ధం చేసినట్లు లేదు. కేవలం భర్తతో యుద్ధ భూమికి వెళ్ళినట్టు 
మాత్రమే కన్పడుతుంది. కాని తెలుగు కవులు రుద్రమదేవి శక్తిని గుర్తించిన 
జ్ఞానంతో సత్యభామ యుద్ధం చేసినట్లుగా భావించి (స్రీ యొక్క పరాక్రమ శక్తిని 
సహస్రాబ్ది అంచువరకు తీసుకు రాగలిగారు కాని పితృస్వామ్మాన్ని కాపాడే బాధ్యత 
కూడా ఉండటంతో యుద్దాలలో అంతిమ విజయవాన్ని మాత్రం కృష్ణుడికే 
అందేటట్లు రాశారు. ఇక్కడ తెలుగు కవులు లౌకిక వ్యక్తి అయిన రుద్రమ దేవి 
స్త్రీ శక్తిని సత్యభామలో నిక్షిప్తం చేసి యుద్ధం చేసినట్లు కల్పించిన ఈ సందర్భంలో 
కృష్ణుడ్ని కూడా లౌకిక పురుషునికి నమూనా పాత్రగా భావించాల్సి ఉంటుంది. 
నూతన సహస్రాబ్ధిలో (స్తీ శక్తికి సంపూర్ణవిలువలు సంతరించే కాలం వచ్చింది. 
అయితే రుద్రమకు వ్యతిరేకముగా దాయాదులు తదితరులు అందరు స్రీ 
రాజ్యసాలనను అంగీకరించక శత్రు కూటమిగా ఏర్పడ్డారు. అయినా మొక్కవోని 
దీక్షతో చెదరక రాజ్యపాలన చేయుటమే కాకుండా ఆమె పాలనాకాలంలో 
సామాజికాభివృద్ధి కార్యక్రమాలలో భాగంగా శైవ మఠాలకు అనుబంధంగా ప్రసూతి 
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వైద్యశాలలు కూడా కటింపబడినట్లు చరిత్ర తెలియజేస్తోంది. ఈమె పరిపాలనలో 
విదేశీ వ్యాపారాలు బాగా అభివృద్ధి చెందినట్లుగా అనాడు భారతదేశానికి వచ్చిన 
ఇటలీ దేశస్తుడైన మార్కోపోలో ప్రశంసించటం అందరికీ తెలిసిందే. అందుకే 
రుద్రమ దేవి పరిపాలనాంతరం ఓరుగల్లుకు దగ్గరగా ఉన్న పిల్లలమర్రి గ్రామానికి 
చెందిన తెలుగుకవి పిల్లలమర్రి పినవీరభద్రుడు రుద్రమదేవి రాజ్యపాలనీ స్పూర్తితో 
భారతంలో లేకపోయినా జైమినీ భారతంలో ప్రమీల రాజ్యం చేయటాన్ని 
వర్ణించగలిగాడు. (ప్రమీలను పరాక్రమంతో గెలవలేని అర్జునుడు లైంగిక 
రాజకీయాలతో మాత్రమే గెలవటంగా స్పష్టం చేశాడు. ఓరుగల్లుకు దగ్గరున్న 
బమ్మెర పోతన వాసుడైన పోతన తెలుగు భాగవతంలోను నెల్లూరుతీర వాసుడైన 
ఎర్రన తన హరివంశంలోనూ, కడప (ప్రాంత వాసుడైన నాచనసోముని 
హరివంశంలోని సత్యభామ యుద్ధం చేయటంగా రాణి రుద్రమ దేవి పరాక్రమ 
శక్తి స్పష్టమౌతోంది. రుద్రమ అద్దంకి చోడులను తన ఆధీనంలోకి తెచ్చుకోవటంతో 
పాటు కడపలో ప్రాంతంలో కూడా పాండ్య శత్రుకూటమితో చేతులు కటిపిన 
అంబదేవుడితో యుద్ధం చేసినట్లు చరిత్ర తెలుపుతోంది. 


సంస్కృత హరివంశంలో గాని సంస్కృత భారత భాగవతాదులలో గాని 
సత్యభామ కృష్ణునితో కలిసి రణభూమికి వెళ్ళినట్లున్న యుద్ధం చేసిన విషయం 
లేదు. తెలుగులో ఎర్రన నాచనసోమనలు రచించిన హరివంశాలలోను పోతన 
భాగవంతోనూ సత్యభామ యుద్ధంచేయటం ఒక చారిత్రక భౌతిక వాస్తవికతను 
అద్దం పట్టే విషయం. ఓరుగల్లు వాసుడైన పోతన తెలుగులో భాగవతాన్ని సంస్కృత 
భాగవతానికి ఇంచుమించు దగ్గర అనువాదంగా వ్రాయగలిగిన నరకాసురవధా 
ఘట్టంలో మాత్రం సత్యభామ యుద్ధం చేసినట్లు వర్ణించాడు. యుద్ధ సమయంలో 
కృష్ణుని ప్రతాపాన్ని చూడగోరాలని చెప్పటంతో పాటు ఆ ప్రతాపాన్ని తిరిగివచ్చి 
కృష్ణుని దేవీ సంఘాలకు ప్రకటించాలను కోవటంగా పోతన కల్పించి మొత్తం 
మీద సత్యభామ కరన రంగానికి రావటానికి ఒక బలమైన కారణంగా పితృస్వామ్య 
ప్రయోజనాన్ని నర్మగర్భంగా సూచిస్తాడు. ఇలా రుద్రమదేవి స్త్రీ శక్తికి పరాకాష్టమైన 
సాధికారికత నివ్వగలిగిన యుద్ధ విద్యలను సత్యభామ కృష్ణుడు యుద్ధం చేయడాన్ని 
చూసి నేర్చుకున్నట్లు భావించి సత్యభామను ఎకసంతాగ్రాహిగా నిరూపించి మరీ 
యుద్ధం చేయించారు తెలుగు కవులు. మరి ఇటువంటి సాహిత్యం ప్రాచీన 
ఆంధ్ర సాహిత్యం అయినా నేటి లింగ వివక్ష నిర్యూలనలో భాగంగా స్త్రీ శక్తిని 
ఆవిష్క్మరింపజేసి సాహిత్యంగా అధ్యయనావశ్యకతను కలిగియున్నది. 


అయితే చరిత్రలో రుద్రమ దేవి నారీ శక్తిని అడ్డుకున్నది పితృస్వామ్య 
సంస్కృతి. నాటి పితృస్వామ్యం రుద్రమ శక్తిని అడ్డుకోవటం అంటే స్రీ శక్తిని 
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“అదుపు” చేయటమే. అంటే అణిచివేతకు గురి చేయబడటమే. (స్తీ శక్తిపై అదుపు 
లింగవివక్షకు దారి చూపుతుంది. తెలుగు కావ్యాలలో కూడా సత్యభామ “నారీ” 
శక్తిపై అదుపు’ చాపకింద నీరులాగా కన్పడుతుంది అదిపైకి స్పష్టంగా కన్పడదు 
కాని సత్యశోధకులకు స్పష్టమవుతుంది. తెలుగు హరివంశాలలోనూ ఆంధ్ర 
భాగవతంలోనూ సత్యభామ యుద్ధం చేయటం ఆంధ్రుల అదృష్టం. ఎందుకంటే 
నారీశక్తి మాత్రమే మన కృష్ణుడ్ని కాపాడకలిగింది. ఇక్కడ నారీశక్తిని శ్లేషగా 
తీసికుంటే వింటి నారీ శక్తియని, స్తీ శక్తియని స్పష్టం అవుతుంది. అయితే ఈ 
రెండు శక్తులు సత్యభామనే ఆశ్రయించి యున్నాయి. అందుకే ఈ నారీ శక్తికి 
నవీన గుణ సంధానం చేస్తు ఎర్రన నాచన సోమనలు నారీశక్తికి వన్నె పెట్టటం 
తెలుగు సాహిత్యంలో ఒక గొప్ప చారిత్రక ప్రస్థానం అయితే ఈ కవులు ప్రకృతి 
పరంగా స్తీ శక్తికి స్పందించినా, పితృస్వామ్య సంస్కృతి ప్రతినిధులుగా నారీ 
శక్తిని “అదుపు” చేయాలనుకోవటం ఒక రాజకీయ సంస్కృతీ స్వభావంతో 
కూడకొన్నపని, ఎందుకంటె స్రీలు యుద్ధం చేయటం పరాక్రమ శక్తికి నిదర్శనం. 
ఆ శక్తియే స్త్రీల సాధికారికతగల రాజ్యధికారాన్ని ఇవ్వగలదు కాని సామాజిక 
చారిత్రక పరిణామంలో స్రీలకున్న సంతాన, సంపదోత్పత్తులనే రెండు శక్తులలో 
ఒక శక్తికి మాత్రం స్త్రీని పరిమితం చేయాలనుకోవటంతో పితృస్వామ్యానికి 
అంకురార్పణ జరిగిందనేది పరిశోధకుల భావన. క్రీ.శ 1300కి చెందిన మంచన 
కేయరబాహు చరిత్రంలోని నిపుణిక కథలో పురుషుడు గర్భధారణను భరించగలడా 
అని పరీక్షపెట్టుకొని అది పురుషుల వల్ల కాని పని అని తేల్చి చెప్పేసాడు. 
స్త్రీలను సంతానోత్పత్తి శక్తికి మాత్రమే పరిమితం చేస్తూ సామాజిక ఉత్పత్తి రంగం 
నుండి దూరం చేసిన పితృస్వామ్య సంస్కృతికి రాజ్యాధికారానికి సంబంధం 
ఉండటం చేతనే ఆ నారీ శక్తి అదుపుకు గురికాబడుతుంది. ఆ 'అదుపు' స్వభావాన్ని 
అర్థం చేసికొని దాన్ని ప్రతిఘటించగలిగే చైతన్యం వచ్చిననాడే (స్త్రీల సాధికారికత 
ఆచరణలోనికి రాగలుగుతుంది. 


నాచనసోముని హరివంశంలో నరకాసురవధా ఘట్టంలో సత్యభామా 
సహితుదై కృష్ణుడు నరకుడుండే ప్రాగ్గోతిష్యపురానికి దందెత్తాలనుకున్నాడు. 
అతడిలా దండెత్తడానికి ప్రేరణ నరకుడు ఇంద్ర సింహాసనానికి ముప్పు తెస్తున్నాడని 
ఇంద్రుడు వచ్చి వేడుకోవటంగా కనబడుతుంది. అయితే అప్పటికే నరకుడు 
ముని కన్యలను చెరబడుతున్నాదనేది ప్రసిద్ధమైన విషయమే. కాని కృష్ణుడు మాత్రం 
ఇంద్రుడి సింహాసనాన్ని కాపాడే ధ్యేయంతో మాత్రమే బయలు దేరినట్లుగా 
కన్పడుతుంది. సత్యభామకు అటువంటి దృష్టుడిపైకి యుద్దానికి వెళ్ళాలనే తలంపు 
వచ్చి యుద్ద భూమికి బయలు దేరాలనుకున్న కారణాన్ని పోతన భాగవతంలో 
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ఆమె కృష్ణుడి వ్రతాపాన్ని చూని వచ్చి కృష్ణుని “దేవ నంవూలకు 
చెప్పాలనుకోవటంగా” చెప్పబడింది. కాబట్టి కృష్ణుడు తన ప్రతాపాన్ని సవతులకు 
తెలియజేస్తుంది కదా అని ఆమె రావటానికి ఒప్పుకొని యుండవచ్చు. నాచన 
సోమన ఉత్తర హరివంశంలో ఈ కారణాన్ని చెప్పలేదు. ప్రాగ్గోతిష పుర మార్గంలో 
ముందుగా మహిష్మతీ పట్టణంలోని మురాసురుడ్ని ఎదుర్కొంటాడు. మురాసురుడు 
కృష్ణుడ్నిగదలతో కొట్టి బాధించగా కృష్ణుడు మురారిని చంపుతాడు. అయితే 
వెంటనే నిశుంభాసురుడు కృష్ణుడి మీద బాణాలు వేస్తు విజ్బంభిస్తాడు. 
నిశుంభాసురుడ్ని ఎదుర్మొనే సమయంలో కృష్ణుడికి అంతకుముందు మురాసురుడు 
కొట్టిన గదాఘాతాలకు బాధ అంతకంతకు ఎక్కువ అవటంతో కృష్ణుడు “నొవ్వగా” 
(నా.సో.హరి. 1-142) పతి సంరక్షణంలో భాగంగా సత్యభామ వెంటనే 
“దుర్జాంతమందంబుతో నిశుంభుడు యుద్ధభూమిలో రక్తం క్రక్కి చచ్చిపోయేటట్లుగా 
మిక్కిలి వేగంగా ఘనగదను నిశుంభాసు రుడిపై విసిరివేస్తుంది అయితే దీన్ని” 
అలోకించి మురాంతకుడాలోననె శరపరంపరాంభోనిధి కల్లోలముల (దేల్సి 
వానింగాలుని కందిచ్చెరౌధ్ర ఘన వాయుగతిన్‌” (నా.సో. హరి 1-143)అంటూ 
చెప్పాడు. అయితే ఇక్కడ కిరాతార్జునీయంవంటి “సత్యాచ్చుత నీయం”లో ఎవరు 
నిశుంభాసురుడ్ని చంపారనే దాని కన్నా రక్తం కక్కేటట్లు ఘనగదను వేసిన ఆమె 
లక్ష్యమే గొప్ప. అంటే ఇక్కడ గదా ఘాతాలకు బాగా బాధితుండైన కృష్ణుడు 
సత్యభామ వేసిన గదకు రక్తం క్రక్కుకొని కూలిపోయే స్థాయిలో ఉన్న 
నిశుంభాసురుడిపై “ఆలోననే” బాణాలు వేయాల్సిన అవసరం ఉందా? అని 
అనిపించక మానదు. అప్పటికే సగం ప్రాణాలు చచ్చిపోయి ఉన్న నిశుంభాసురుడిని 
సత్య మళ్ళీ ఇంకొక దెబ్బతో పూర్తిగా చచ్చిపోయేటట్లు చేయగలుగుతుందనేది 
అనుమాన రహితం కాని ఆ క్షణంలో కృష్ణుడు ఒకసారి పరికించి చూసి 'ఆలోననే' 
బాణాలు వెయ్యాలని వేసినట్లు కనబడుతోంది. అంతకుముందు కృష్ణుడు 
నిశుంభాసురుడిపై బాణం వేసినట్లులేదు. కృష్ణుడు బాధితుడిగా ఉన్న సమయంలో 
సత్య అందుకొని యుద్ధం చేసింది ఒకవేళ సత్య నిశుంభాసురుడ్ని ఎదుర్కొనలేని 
స్థితిలోగాని లేదా నిశుంభాసురుని వల్ల సత్య ప్రాణాలకు ముప్పువస్తుందేమో 
అనికాని భావిస్తేనే అంత బాధను కూడా లెక్క చేయకుండా కృష్ణుడు “ఆలోచించి” 
'ఆలోననే” నిశుంభాసురుడిపై బాణాలు వేయాల్సిన అవసరం వస్తుంది. కాని 
ఇక్కడ అంత అవసరం లేదు. సత్యయే నిశుంభాసురుని చంపగలిగేది. అప్పటికే 
సత్యవేసిన ఘనగదతో రక్తం గ్రక్కుకున్న నిశంభాసురుడిని పూర్తగా సత్య చంపగల 
స్థితిలో ఉన్నప్పుడు కృష్ణుడు బాధలను కూడా లెక్క్చచేయకుంగా ఆ విజయం 
ఆమెకు దక్క్మనీయకుండా చచ్చిన పామునే చంపగలిగే విధంగా తను వెంటనే 
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ఆలోకించి ఆలోననే “రౌద్రఘనవాయుగతితో” నిశుంభాసురుడిపై బాణాలు వేసి 
ఆ విజయాన్ని ప్రీ శక్తికి దక్కృనీయకుండా, తనకే దక్కేటట్లు చేసుకున్నాడు. నిజానికి 
ఇది పోతన భాగవతంలో లేదు. నాచనసోముడు ఉత్తరహరివంశంలో 
వ్రాయగలిగాడు. ఇక్కడ సత్యా అచ్చుతనీయమైన పోటీ కిరాతార్డునీయంగా గణుతి 
కెక్కవలసిఉంది. ఇదంతా కవులు రుద్రమదేవి వంటి యుద్ధ నైపుణ్యం గల స్త్రీలను 
పేర్కోన్నా కూడ అంతిమ విజయం మాత్రం పురుషులకేదక్కేటట్లు చేసి 
పితృస్వామ్యాన్ని కాపాడగలిగే విధంగా వ్రాయటం అర్థమవుతుంది. 


ఆ తర్వాత కృష్ణుడు ప్రాగ్గోతిష్యానికి వెళ్ళి అక్కడున్న నరకాసురుని రాక్షస 
సైన్యాన్ని తుత్తినియలు చేసాడు. పోతన భాగవతంలో సత్యకొంగు దోపుకొని 
యుద్ధ సన్నాహాన్ని చూపిస్తే “కృష్ణుడు దనుజుల గెలవగలేమా” అంటూనే యుద్ధం 
చేయమని సత్యకు విల్లు నందిస్తాడు. రాక్షస సైన్యాన్ని ఎదుర్కొంటుంది. అయితే 
మగలకు మగడైన రాక్షసుడు కృష్ణుడితో “మగతనం లేదా? నీతోనేయుద్ధం చేస్తా” 
ననేసరికి కృష్ణుడు నరకాసురునితో యుద్ధం చేసి అతడ్ని చంపుతాడు. కాని 
నచన సోమన హరివంశంలో సత్య నరకాసురునితోనే యుద్దం చేసినట్లు వర్ణిస్తాడు. 
కృష్ణుడు నరకుడి సైన్యాన్ని తుత్తునియలు చేసి తరువాత నరకుడితో యుద్ధం 
మొదలు పెట్టగానే నరకుడు దివ్యమైన బాణాన్ని కృష్ణుడి పైకి వేయగానే అది 
కృష్ణుడి నొసటికి చేరి గ్రుచ్చుకొంటుంది. ఆ బాధను తట్టుకోలేక కృష్ణుడు 
మూర్చపోతాడు. అప్పుడు పతి సంరక్షణలో భాగంగా అతనికి శీతలో పచారాలు 
చేస్తుంది. అతడు కనురెప్పలు విచ్చ చూస్తాడు. ఆ సమయంలో నరకుడు మరి 
యుద్ధ నీతిలో భాగంగా వీళ్ళద్దరిపై బాణాలు వేయడు. అయితే ఇక్కడ సతి 
చేసిన సేవలకు తేరుకొన్నా కాని కృష్ణుడు యుద్ధం చేసే స్థితిలో లేడు. అందుకని 
సత్యభామకు విల్లు యిచ్చి యుద్ధం చేయమంటాడు. విల్లును మామూలుగా ఇస్తే 
సరిపోయేది. పోతన భాగవతం బయటదేరేముందు సత్య యుద్దాన్ని చూడగోరాలని 
ఉందని మాత్రమే చెబుతుంది. గాని ఇక్కడ నాచనసోముని హరివంశంలో కృష్ణుడు 
“సత్య నీవు సమరంబె కోరుదువు అవసరం వచ్చింది యుద్ధం చేయి అంటు 1- 
155 మొత్తం మీద విల్లును సత్యకు యిస్తాడు. ఇక్కడ సత్య యుద్ధం చేయాలని 
కోరుకోలేదు. అలా కోరుకోవాలంటే ఆమె అంతకుముందు యుద్ధ విద్యలు 
నేర్చుకొని ఉండాలి. ఆమె యుద్ధం విద్యలు నేర్పినట్లు ఎక్కడా కనిపించదు కాబట్టీ 
సత్య మరియొక విల్లును తన కూడా పెట్టుకొని తీసుకొని రాలేదు. నిజంగా 
పరాక్రమ విద్యలు నేర్పించి ఉంటే యుద్దానికి వస్తూ విల్లు తెచ్చుకునేది కాబట్టి 
ఇక్కడ కృష్ణుడు “సమరాన్నే కోరుదువు” అంటే సత్య యొక్క ప్రతిఘటనా స్వభావం 
అని అర్థం అవుతుంది. ఆమె (ప్రతిఘలనా చైతన్యం ముఖ్యంగా బహు భార్యాత్వపు 
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సంస్కృతిపైనే అది సమాజ సంస్కృతిగా ఆమె భావించినా అదే తనకు వ్యక్తిగత 
సమస్యగా మారింది. ఆ విషయంలో “ఫోరు” అంటే “సవతి పోరు” బహుశ 
బహుభార్యాత్వపు సంస్కృతి పై సత్యభామకున్న వ్యతిరేరక చైతన్యాన్ని మిగిలిన 
సమయాలలో కృష్ణుడు నిరసించినా. ఇప్పుడు మాత్రం దాన్నే తన ప్రయోజనాలకు 
వీలుగా ఆత్మరక్షణకై వాడుకోదలిచినట్లుగా వింటిని సత్యభామకు అందిస్తాడు. 
నిశుంభాసురుడి వధా సందర్భంలో అప్రయత్నంగా సత్య పతి సంరక్షణార్థం 
గద విసిరి వేసినట్లుగా ఉన్నా ఇక్కడ మాత్రం ఆమె ఏకసంథాగ్రాహిగా ఆ పరాక్రమ 
విద్యలను కృష్ణుడు యుద్ధ సమయంలో ప్రదర్శిస్తున్నప్పుడు చూసి నేర్చికొన్నట్లు 
అర్థమవుతుంది. భర్తయిచ్చిన అవకాశంతో పాటు అనుమతి కూడా లభించగా 
సత్య సంబరపడి నరకుడిపై విజృంభిస్తుంది. కృష్ణుడిది కేవలం ఇంద్రుడ్ని కాపాడే 
లక్ష్యం అయితే స్త్రీగా సత్యభామకు మాత్రం “దైతేయ తర్జన గర్జారవజర్దరాంగ 
రుధిరాసారండుదోరండుగను” (1-154) అనే లక్ష్యాన్ని పెట్టుకొని చేస్తున్నది 
యుద్ధం ఈ లక్ష్యాన్ని నేరవేర్చుకోవాలంటే ఆత్మిక శక్తి మూలాధారం. ఆ ఆత్మిక 
శక్తికి మానసిక బలానికి ఉన్న సంబంధాన్ని భావిస్తే ఆమె మనస్సుకు ఆ శత్రువు 
యందు రెండు రకాలుగా శత్రుత్వం ఉంది. పతిని బాధించినవాడు కాగా రెండవది 
స్త్రీలను చెరబట్టినవాడు. కృష్ణుడైతే రాజకీయాలలో భాగంగా ఇంద్రుని రక్షణార్ధం 
రాగలిగినా, స్రీగా సత్య ఎక్కువగా స్పందించ గలిగేది స్రీలను చెరబట్టిన 
విషయంలోనే కాబట్టి అతగు హాహాకారాలు చేస్తూ రక్తంతో త్రెళ్ళుతూ సమరాంగణ 
భూమిలో వాడు కుప్పకూలిపోయి చచ్చిపోవాలని లక్ష్యంగా పెట్టుకుంది. ఆ 
లక్ష్యంలో ఉన్న చిత్తశుద్ధి, నిజాయితీ నిబద్ధత ఆమె దృష్టిని నరకుడి వైపు చాలా 
గట్టిగా నిబంధింపబడేటట్టు చేసింది. ఆమె దృష్టి మానవ సంబంధాలలోని 
ఆరాచకత్వాన్ని నిర్మూలించే దృష్టి, ఇక్కడ కవి ఆ లక్ష్యంతో నరకుడు వైపు సత్య 
చూసే చూమను వర్ణిన్తూ ఆమె “చూపే” నంగ్రామ నీవులో 
మొక్కలంపుగలెపుగైకొనియె (1-161) అంటాడు. ఒక ప్రీ సందర్భం వస్తే నారీ 
శక్తిని యెంత బాగా ప్రదర్శించగలదోనవీనగుణ సంధానత్వంతో కవి 
(వాయగలగటం చేతనే నాచనసోముడు నవీనగుణ ననాదుడిగా 
ప్రశంసనీయుడయ్యాడు. స్తీ శక్తిని శృంగార వీర రసాల సమ్మేళనంలో 
చెపపగలిగినప్పుడే (1-161) ప్రీ యొక్క వింటినారీ శక్తిని పితృస్వామ్య సంస్కృతీ 
పరిరక్షకులైన పాఠకులు జీర్ణించుకోగలిగేది. ఆమె పూర్వ సుపర్వ పురాణ గర్వమును 
వేంచిన చందంతో విపురవీర రసానుభూతి గల ఆత్మ చిత్తంతో యుద్ధం చేసినట్లు 
(1-163) కవిభావించటం గొప్ప విషయం. ఈ కవి కడప ప్రాంతానికి 
చెందినవాడు. రుద్రమదేవికి కడప చితూరు ప్రాంతాలందలి వల్లూరు ప్రాంతాలలో 
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పాండ్య యాదవులతో కూటమి గట్టిన అంబ దేవునితో జరిగిన యుద్ధం కవి 
జీవించిన ప్రాంతంలో జరిగింది. నెల్లూరు ప్రాంతాన్ని ఆక్రమించిన నాయకులతో 
జరిగిన యుద్ధంలో పాల్గొని రుద్రమ విజయాన్ని సాధించి తన ఆధీనంలోకి 
తెచ్చుకొన్న విషయానికి స్పందించిన ఎర్రన కూడా హరివంశంలో సత్యభామ 
పాత్ర వరంగా ఆమె యుద్ధ నైపుణ్యాన్ని వర్ణించాలనుకున్నాడు. వీణ 
వాయించడానికి ఓపని సత్యభామ వ్రేళ్లు వింటినారిని సారించగలగటాన్ని వర్ణించి 
అందర్ని ఆలోచింపచేస్తు అబలలు సబలలని నిరూపింపచేసాడు. 


ఎ(ర్రన నాచన సోముని హరివంశంలో సత్య యుద్ధం. చేన్తుంటే 
నరకాసురుడు కూడా యిష్టమొచ్చినట్టుగా వెంట వెంటనే ఎదురుగా ఆరు బాణాలు 
వేసి (ప్రకృల్ని ఏడు బాణాలు వేసి సత్యభామను బాధించినా (1-164) కూడా 
ఆమె కృష్ణుడిలా మూర్చపడిపోకుండా “లేనగవుటీరికలు దళుకొత్తగా యుద్ధం 
చేసిందంటే ఆ విద్యలో ఆమె పొందిన పరిపక్వతాసిద్ధి ప్రసిద్ధంగా స్పష్టం 
అవుతుంది. ఆమెకెన్ని పరమవీరచక్ర బిరుదులిచ్చిన సరిపోదు. నరకుడు ఆమెను 
బాధపెడుతున్నా అంత సునాయాసంగా యుద్ధం చేయటం చాలా గొప్ప విషయం. 
అతని రథాన్ని గొడుడును, పడగ, విల్లు, గుర్రాలను తునిమివేసింది. మరొక 
విల్లును తీస్తే మళ్ళీ పడగొట్టింది. ఈ యుద్ధం అంతా కృష్ణుడు చూస్తునే ఉన్నాడు. 
నరకుడు చివరికి సత్యమీద “శక్తి” అనే ఆయుధాన్ని వేస్తాడు. దాన్నికూడా 
తుత్తునియలు చేస్తుంది. ఘోరంగా బాణాలతో గాయ పరుస్తుంది. ఇక్కడ కవి 
రాక్షసుడ్ని సత్యభామ “నాంపన్‌' (1-167) అని వర్ణిస్తాడు. అంటే నరకుడ్ని 
తిరిగి లేవలేనంతగా బాగా గాయపరచగలిగి ఉంటుంది. కాబట్టే దేవతలు 
సంయమునులు సత్యను నుతించారు. అంటే నరకుడు ఈ సమయంలో చావుకు 
చాలా దగ్గరగా ఉన్నట్లుగా అర్థం చేసుకోవచ్చు. ఆ స్థాయిలోనే నరకుడు బాధపడ్డట్లు 
స్పష్టమవుతోంది. అంతట సత్య అతని రథసారథిని నేలగూలె విధంగా 
చంపగలుగుతుంది. చావుకు చాలా దగ్గరలో ఉన్న నరకుడు నిప్పహాయ స్తితిలో 
నిరాయుధుడిగా ఉన్నాడు. అతనిపై సత్య మరొక బాణం వేస్తే పూర్తిగా 
చచ్చిపోయేవాడే కాని ఆ సందర్భంలో కృష్ణుడు సత్యను వెన్నుతట్టి మరొక బాణం 
వేసి నరకుడ్ని చంపే విధంగా సత్యను ప్రోత్సహిస్తాడని పాఠకుల మనస్సును 
నిరుత్సాహ పరస్తు యుద్ధభూమిలో సత్యను కృష్ణుడు దగ్గరగా తీసికొని 
కంఠాభరణాన్ని కానుకగా ఇస్తాడు. ఇలా యుద్ధభూమిలో కంఠాభరణాన్ని 
ఇవ్వాలనుకొని వ్యవధిని కల్పించటం సత్యభామ యొక్క నారీ శక్తిని 
కొనసాగనీయకుండా చేయటం అనేది స్పష్టమౌతోంది. ఆ సందర్భంలో ఎర్రని 
తన హరివంశంలో '“ఎయ్యదిగాంక్షించి యెన్నడు గానలే దయ్యె రుక్మిణి యంత 
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యదియుదొల్లి కౌస్తుభాభరణంబు కంటెను వల్లంభంబైయుండు నెయ్యది యా 
విభునకు నఖిల లోకముల విఖ్యాతిమయెయ్యది వెలిపెట్టారని పెంపులదను జగతి 
జనాలోక చంద్రికగాజేయు నెయ్యది తనకాంతి నెట్టవాడు శయన రాతికళా 
విహరణ సమయముల (బ్రియంబుతోడ నర్ధించి యెయ్యది వడయంగ నేరకుండు 
దానును నట్టి చారుకంఠ భూషగని యప్పుడలరె యపువ్వుబోడి అని కవి అంటాడు 
నాచన సోమన రుక్మిణి అడిగినా వేపుకుతిన్న ఇవ్వకుండా ఉంచిన కంఠాభరణాన్ని 
కృష్ణుడు సత్యకు కానుకగా యిస్తాడు. నాచన సోమన “ఏంచనుపేంద్రునిం బదక 
మిమ్మని రుక్మిణి మును, దేవుండుం బూచినవూంవుదవ్వుటకుం 
(బ్రోకులంబోవులచునుండున మెయిన్‌ డాంచినపొమ్ము చేరె నిచటన్‌ మదిం 
గోరనిసత్యభామకున్‌ నొంచినవారి సొమ్ము లవినోమనివారికి వచ్చునే ధరన్‌” 
(1-68) అని చెప్పటాన్ని పరిశీలించగా కవులు కావ్య జగత్తులోకి ప్రవేశించి 
కృష్ణుడు, రుక్మిణీ సత్యభామల అనుభూతులను ఊహించి చెప్పటం పితృస్వామ్యానికి 
గొడుగు పట్టటమే. 


కంఠాభరణాన్ని ఇచ్చినంత మాత్రాన ప్రీజాతి సంరక్షణలో ఉన్నతమైన 
లక్ష్యసిద్ధిగల సత్యభామకు అదేమంత పట్టే విషయం కాదు. అంతేకాక 
కంఠాభరణాలకే మురిసిపోయే సామాన్యమైన స్రీకాదు. నూరు మడుగుల 
బంగారాన్నిఇవ్వగల శమంతకమణిని గల పుట్టింటి నుండి వచ్చిన సత్యకు 
అదేమంత గొప్పదికాదు. దానికి మురిసిపోయి ఆమె తన లక్ష్యాన్ని విడనాడి 
ఇవతలికి రాదు. నరకుడి దిశనుండి ఆమె లక్ష్యాన్ని మరలించాల్సిన అవసరం 
ఉంది. ఆమె నరకుడ్ని చంపి ఆ విషయాన్ని ఆమె పొందితే ఆమెకు జేజేలు 
పలికి ఉంటే ఆనాడే పితృస్వామ్యానికి బీటలు పడేవి. ఇక్కడ సత్య నరకుడ్ని 
చంపకుండా వదిలిపెట్టే సాటి స్రీలను చెరబట్టిన శత్రువు మీద పగసాధించటం 
ఆమె లక్ష్యం. ఇది ఒకరకంగా సమాజంలోని తోటి (స్త్రీల రక్షణకు సంబంధించిన 
సమస్య. అతడు సమాజంలోని స్రీలకు శత్రువు. కాని సత్యభామకు నిత్యం పక్కలో 
బెల్లంగా ఉన్న శత్రువు రుక్మిణి. ఆమెకు పవితి పోరుకు కారణం తెలుసుకొని 
అవగాహన చేసుకునే వాతావరణం లేదు. వ్యక్తిగత చైతన్యం ఉన్నా తనకున్న 
సవతి పోరుకు 2 కారణం చాపకింద నీరులాగా ఉన్న పితృస్వామ్యం అనేదాన్ని 
గ్రహించలేక పోయింది సత్య. అన్యాపదేశంగా కవులు పితృస్వామ్య రాజకీయ 
ప్రయోజనం కలిగిన భహుభార్యాత్వపు సంస్కృతి ఉండటం చేత స్రీలు ఎన్ని 
యుద్దాలు చేసి విజయాలు సాధించాలనుకున్న లాభం లేదని ఆ విజయాన్నీ 
అంతిమంగా పితృస్వామ్యానికే దక్కేటట్లుగా భావించి రచనలు చేసారు. 


కవులు మూలానుసారంగానే నరకాసుర విజయం కృష్ణునికి దక్కేటట్లు 
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చేయాలనుకొని వీలుగా ఆమె దృష్టిని ఆమె లక్ష్యం నుండి విరమింపచేయటం 
కోసం దాని మీదనే నిబంధించుకొన్న ఆమె ఆత్యశక్తిని బాధకు గురి అయ్యేటట్లు 
చేసారు. అది కేవలం ఆమె వ్యక్తిగత విషయం అయితే తప్ప కుదరదు. అందుకే 
రుక్మిణి ప్రస్తావన తెస్తాడు. నిజానికి ఆ కంఠాభరణం కావాలని రుక్మిణి అలా 
వేపుకు తిన్న సందర్భం అంతకు ముందు ఎక్కడా వర్ణించలేదు. కాని పితృస్వామ్య 
భావజాల (ప్రతినిధులైన కవులుగా నాచనసోమన, ఎ(ర్రనలు అలాంటి అసహజ 
మనస్తత్వాన్ని రుక్మిణికి ఆపాదించి మరీ రాశారు. అంతేకాక ఆహవ సమయాన 
అనుచితమైన క్రిమా కలాపాన్ని కృష్ణుడు చేసేటట్లు చేసి ఆ వీరనారీ శక్తిని 
అదుపుచేయగలిగి పితృస్వామ్యాన్ని రక్షింపచేశారు. ఆ విజయాన్ని గనుక సత్యకు 
దక్కేటట్లుగా ఆనాటి హరివంశ రచన సాగితే పితృస్వామ్యం అపుడే అంతరించి 
స్త్రీల సాధికారకతకు మార్గం ఏర్పడేది. ఆ ఆహన సమయంలో కూడా సత్యభామ 
నారిని బాణ ప్రయోగ సందర్భంలో పోందు తప్పిన ఆమె పైటను కృష్ణుడు 
సవరించినట్లుగా వ్రాయటం బహుశ కవులు పితృస్వామ్యపు దప్పిటిని సద్దలమేమో 
అని అనిపించకమానదు. పితృస్వామ్య సంస్కృతిలో 'పొలది పయ్యెదకొంగుపై 
పొందు పరచి” అంటూ (1-170) కవి కృష్ణుడి చేత అయుద్ధ సమయంలో 
కూడా సత్యభామ పొందు తప్పిన పైటను గురించి పట్టించుకొనేటట్టు చేయటం, 
దాన్ని కవి విస్మరించకపోవటం ఆశ్చర్యం వేయకమానడు. అందుకే ఆఫ్రికాలోని 
బాణాలు వేసే ఒక తెగ స్రీలు కుడివైపు వక్షోజాలను తొలగింపజేసుకునే సంస్కృతి 
ఉండటానికి కారణం పితృస్వామ్య భావజాలమని అర్థం అవుతుంది. 


ఇదంతా జరిగిన తర్వాత కృష్ణుడు సత్య చేతిలో విల్లు తీసికొని నరకునిపై 
బాణాలు వేయాలని మొదలు పెడతాడు. అయితే ఈ మధ్య సమయంలో నరకుడు 
మళ్ళీ ఊపిరి పీల్చుకొని మరొక విల్లు తెచ్చుకొని బాణ ప్రయోగంలో సత్యభామ 
మీద గరుడిపైన బాణాలు వేస్తాడు. ఇప్పుడు సత్యభామకు ఆత్మరక్షణ చేసుకొనే 
స్థితిలో కూడా లేకుంగా పోతుంది. చివరికి కృష్ణుడు చక్రాన్ని వేసి నరకుడ్ని 
పూర్తిగా చంపేస్తాడు అసలు సత్యచేతిలో విల్లును తీసుకొని కృష్ణుడు బాణాలు 
వేయటం ప్రారంభించగానే నరకుడు ధీరత్వాన్ని పొందినట్లుగా (1-171) 
అప్రయత్నంగానే కవి వ్రాయగలిగాడు. 


నాచన సోముడు నారీశక్తిని ఆవిష్కరించాలనుకోవటానికి కారణం 
రుద్రమదేవి చరిత్రలో ప్రదర్శించిననాటి నారీ శక్తి కవులను స్పందింపచేయటమేనని 
భావించటం అతిశయోక్తి కాదు. చరిత్రలో రుద్రమదేవిని వ్యక్తిగతంగా ఎదురిచలేక 
శత్రుకూటమిగా ఏర్పడి మట్టుపెట్టినట్లు ఉండటం చరిత్రలో స్త్రీ శక్తిని పితృస్వామ్యం 
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అదుపు చేయటంగా స్పష్టం అవుతోంది. అయితే పితృస్వామ్య కవులుగా తెలుగు 
కవులు కథను మూలానుసారంగానే ఆ విజయం కృష్ణుడికే దక్కేటట్లు చేసారు. 
నిజానికి కృష్ణుడు నరకాసురవధ కావించటం అనేది చచ్చిన పామును చంపటమే. 
అంతిమంగా సత్యను గరుడుడిని నరకుడి బాధ నుండి కృష్ణుడు కాపాదేటట్లుగా 
కవులు వ్రాయటం ఎంత యుద్ధ నైపుణ్యం ఉన్నా కూడా స్రీలకు పితృస్వామ్యంలోనే 
రక్షణ ఉన్నట్లుగా సందర్భాన్ని ముగించటం చేతనే హరివంశం కాలగర్భంలో 
కొట్టుకొని పోకుండా నేటికి బ్రతికి ఉంది. 


నూతన సహస్రాబ్ధిలో ప్రవేశించిన ఈతరం పూర్వసహస్రాబ్దిలో వంచడడి 
అదుపుకు గురి కాబడిన నారీ శక్తిని గుర్తింపుకు వచ్చే విధంగా విజృంభింపచేస్తూ 
స్త్రీల సాధికారికతకు బాటలు వేయగలగాలి. సత్యభామ సారించి వంచిన నారి 
శక్తిమంతమై నారీ శక్తిని యినుమడింపచేస్తుంది. పితృస్వామ్యం ఆ నారీ శక్తిని 
ఎలా వంచగలిగిందో ఆ కావ్యంలో స్పష్టం అయింది. అంబదేవునిడు తదితరులు 
శత్రు కూటమిగా ఏర్పడి చివరగా కడప ప్రాంతంలో జరిగిన యుద్ధంలో స్రీ 
శక్తికి సాకారమైన రుద్రమ దేవిని చంపి ఆ స్రీ శక్తిని నాశనం చేయటం చారిత్రక 
వాస్తవం. కాబట్టి స్ర్తీల శక్తిని స్త్రీ విజయాలను ఆకాంక్షిస్తూ కావ్యాలు రాగలిగితే 
రుద్రమదేవి వంటి వారి స్పూర్తితో స్రీలు పితృస్వామ్యంపై విజయవాలు 
సాధించగలుగుతారు. ప్రపంచ చరిత్రలో ఆప్టనిస్తాన్‌ నుండి వచ్చిన ఇల్‌టట్‌మిష్‌ 
కూతురైన రజియా సుల్తాన్‌ యుద్దాలు నడిపి తొలి వనితగా అనిపించినా 
భారతదేశంలో యుద్ధ భేరి మోగించి విజయాలు సాధించిన తొలి భారతీయ 
నారి రుద్రమదేవి తెలుగు వారి ఆడబడుచు కావటం ఆంధ్రుల అదృష్టం. ఈతరం 
ప్రీల శక్తి యుక్తుల ఆవిష్కరణకు మంచి స్ఫూర్తి నిచ్చే చారిత్రక వ్యక్తిగా పురాణ 
పాత్రయైన సత్యభామలో తొంగి చూస్తు చారిత్రక భౌతిక వాస్తవంగా నారీ లోకానికి 
తెలుగు సాహిత్యంలో సజీవంగా సాక్షాత్మరిస్తున్న రుద్రమ దేవి ధన్యురాలు. 


(క్రీ పొట్టిశ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్వాలయం వారి 'వాజ్బుయి” పత్రిక 
జనవరి - మార్చి, 2003) 
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నాసికేతోపాఖ్యానం - నాటి స్తీ ఆలోచనల వ్యాఖ్యానం 


ఆంధ్రసాహిత్యచరిత్రలో ఉత్మంఠతను కలిగించేదే కాక అద్భుతమైన 
ఉపవ్యాఖ్యానయుతంగా కూడా ఉన్న కథేతివృత్తం. కల కావ్యమే ఈ 
'నాసికేతోపాఖ్యానం శ్రీనాధుని కూరిమి మరిది (1-19) తనను తాను పరిచయం 
చేసుకొన్న దగ్గుపల్లి దుగ్గన్న ఈ కావ్యాన్ని రచించటంతో ఈ కావ్య సాహిత్యం 
14వ శతాబ్దానికి చెందినదిగా భావించవచ్చు. దుగ్గన్న 'కాంచీ మహాత్యాన్ని' 
రచించి దేవయ్య అంకితమివ్వగా ఈతని కవిత్వాన్ని మెచ్చుకొని గంగయ్య మంత్రి 
ఈకవి (వ్రాన్తున్న 'నానసికేతోపాఖ్యాన్ని' అంకితమియాల్సిందని అడిగినట్లు 
కావ్యావతారికను బట్టి అర్ధంఅవుతుంది. కవిప్రబంధం వ్రాయాలనే పూనికతో 
పురాణ సమ్మతమూ, వేదప్రసిద్ధమూనై వినటానికి ఇంపుకలిగే కావ్యాన్ని 
వ్రాయాలనుకొని 'నాసికేతోపాఖ్యాన్ని రచించినట్లు కవి చెప్పుకొన్న మాటల్లో 
స్పష్టం అయింది. 


ఈ నాసికేతోపాఖ్యానం అంతగా మధ్యయుగాల నాటికి “ఇంపు కలిగే 
కథేతివృత్తంగా ఉంటుందని కవి భావించడానికి, ఇది రచనావరంగా 
ఉపాఖ్యానపరమైన కథగా ఉండటమే కాక, ఆనాటి సామాజిక భావజాలాన్ని 
తృప్తి పరిచేదిగా ఉండటమే ముఖ్యకారణం. జనమే జయుడి భారత కథలన్నీ 
విన్న తర్వాత వైశంపాయన ముని తిరిగి భారతకథలో ప్రాసంగికంగా వచ్చిన 
నాసికేతుని కథ చెప్పమని (1-92) అడగ్గా వైశంపాయనుడు ఈ కథ చెప్పినట్లు 
కావ్యంలోనే కలదు. అంటే భారతానుశాసనిక పర్వంలోని శ్వేత కేతువు పుత్రుడైన 
నాచికేతువు గోదానఫలం వల్ల యమపుణ్యలోకదర్శనం చేసినట్లుగా భీష్ముడు 
ధర్మరాజుకు చెప్పీన కథా నందర్భాన్ని కవి(గహించి, దానితోపాటు 
కఠోరోపనిషత్తులలోనూ పేర్కొనబడిన నాసికేతునికూడ దృష్టిలో పెట్టుకొని ఈ 
కావ్యాన్ని రచించినట్లు భావించవచ్చు. ఐతే టేకుమళ్ళ అచ్యుతరావుగారు 
'విజయనగరసామాజ్యం ఆంధ్రవాజ్ఞ్మయచరిత్రిలో ఈ నాసికేతోపాఖ్యానికి ఒక 
సంస్కృత మూలా ధారమున్నట్లు చెప్పారు. ఎది ఏమైనా ఈ కావ్యంలో 
జనమేజయుడు చెప్పిన 'నాసికేతుని చరిత్రము అద్భుతమైనది” (1-92) కనుక 
తృప్తి పొందే విధంగా మరొకసారి కథను చెప్పమని వైశంసాయమని అడగటం 
జరిగినది. 
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అనుభవ జ్ఞానాన్ని పంచిపెట్టి తద్వారా తన చుట్టూ వారి మేధకు పదును 
పెట్టే క్రమంలో (ప్రక్రియగా ఏర్పడిన కథ అద్భుతమైతే మరొకసారి 
తెలుసుకోవాలనుకోవటం మానవ జిజ్ఞాసకు, తృప్తికి నిదర్శనం. కథకున్న 
సామాజిక స్వభావమే మనిషిక కథల పట్ల ఆసక్తిని కల్లిస్తుంది. పురాణేతిహాస 
ప్రాతిపదికమైన ఇతివృత్తమైనా అది కథగా రూపొందినప్పుడు సామాజిక 
ప్రతిఫలనం తప్పనిసరిగా ఉంటుంది. 


సమాజంలోని వ్యక్తుల చర్యల ప్రతిచర్యల ఫలితంగా ఏర్పడిన సాంస్కృతిక 
భావజాలంతో మానవ జీవితాలు కొనసాగుతుంటాయి. సమాజ ప్రతిఫలం ఉన్న 
సాహిత్యంలో నాటి కాలపు సాంస్కృతిక భావజాలం సాహిత్యంలో చోటు 
చేసుకోవటం సహజం. సమాజంలో భాగస్వామియైన కవి తాను ఏవిధమైన 
: సమాజాన్ని చూస్తున్నాడో దానిని తన చైతన్య స్థాయిని బట్టి సాహిత్య కళారూపాల 
ద్వారా నియంత్రించటం జరుగుతుంది. సమాజ జీవన చిత్రణలో మానవ జీవన 
సంబంధాలుగా సాంఘిక వ్యవస్థ ప్రస్స్పుటి స్తుంది. సామాజిక జీవన సంబంధాలలో 
నాటి సామాజిక సాంస్కృతిక భావజాల వ్యవస్థలోని స్త్రీల ఆలోచనా స్వభావాలకు 
నాసికేతోపాఖ్యనమందలి 'చంద్రవతి” పాత్ర ప్రాతినిధ్యం వహిస్తుంది. 


'చంద్రవతి' పాత్ర స్వభావాన్ని అర్థం చేసుకోవాలంటే నాటి సామాజిక 
మానవ సంబంధాలలోకి (ప్రవేశించిన మత సాంస్కృతిక సాంప్రదాయాల 
ఆచారాలు, ఆయానిర్థిష్ట నమాజాల నియమాలు “చం(ద్రవతి' పాత 
సహజస్వభావంగా తీర్చి దిద్దటానికి ఎలా కారకమయ్యాయో గ్రహించాలి. 


'నాసికేతోపాభఖ్యానంలో' నాసికేతుని పుట్టుకకు సంబంధించిన విషయం 
పైకి ఆశ్చర్యంగా కన్పించిన కథలోని సామాజిక సాంస్కృతిక అవశేషాల 
విశేషాలను వెలికి తీయగలిగి సామాజిక చారిత్రక నేపథ్యం నుండి పరిశీలిస్తే 
మధ్యయుగాల నాటి సంస్కృతి స్రీకి మాత్రమే శీలము, పాతివ్రత్యం ముఖ్యమని 
నిర్దేశించినట్లును నాటిస్తీ పురుష సంబంధాలలో నైతిక వైరుధ్యం అవశేషం 
గాగల సామాజిక వ్యవస్థ 'చంద్రవతి' పాత్ర స్వభావంలోను స్పష్టం అవుతుంది. 


చంద్రవతి రఘురాజు కూతురు. ఈమె ఒకనాడు బుతుస్నానార్థం గంగా 
తీరానికి వెళ్లి, ఆ నీళ్లలో కొట్టుకొని వస్తున్న ఒక పరిమళ వద్మాన్ని 
ఆఘ్రాణించబోయినపుడు అందు అంతకు ముందే ఉద్దాలకుని చేత ఉంచబడిన 
అతని స్వప్న స్థలిత రేణువు ఆమె శిరోభగంలో చేరి, తర్వాత గర్భాశయం చేరటం 
జరిగి ఆమెకు గర్భం రావటానికి కారణమైంది. అంతేకాక బ్రహ్మ ఉద్దాలకుడికిచ్చిన 
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శాపం కూడా ఈమె గర్భకారకమౌతుంది. బ్రహ్మ తన మానసపుత్రుడును 
బ్రహ్మచారియును అయిన ఉద్దాలకుని గృహస్థాశ్రమం స్వీకరించమని చెప్పినా 
వినకపోవటంతో బ్రహ్మ కోపంతో ఉద్దాలకుడికి కొడుకుపుట్టి అతని పెళ్లి 
చేయిస్తాడని శపిస్తాడు. కాని బ్రహ్మ శాపకారణంగా వివాహానికీ పూర్వమే ఒక 
స్ర్తీకి గర్భం వస్తే అది ఆమె కెంతటి ముప్పునుకల్లిస్తుందో స్తీ పరంగా 
ఆలోచించలేదు. చంద్రవతికి గర్భం వచ్చిన సంగతి తెలిసిన ఆమె తండ్రి వంశానికి 
కీడు తెచ్చే విషయంగా దానిని భావించి చంద్రవతిని అడవుల్లో దింపమని తన 
భృత్యులకు ఆజ్జయిస్తాడు. ఇలాగెంటబడిన చంద్రవతి విషయంలో గర్భం 
రావటానికి కారకుదైన మునిధాతువును కారణంగా తన దివ్వజ్ఞానంచేత 
గ్రహించగలిగిన తృణబిందుడు అనేముని ఆశ్రయాన్ని ఇస్తాడు. అక్కడ చంద్రవతి 
నాసికేతువునకు జన్మనిస్తుంది. ఐతే ఒకరోజు చంద్రవతి తన దుస్థితికి కారకుడైన 
నాసికేతుడ్ని తల్లిదండ్రులకు దూరం చేయాలని అనిపించి కోపంతో అతనిని 
వదిలి పెట్టాలని నిశ్చియం చేసుకొని తాను పతివ్రతయైనచో బాలుడు తన తండ్రిని 
చేరగలడని అనుకుంటూ అతడ్ని పెట్టెలో పెట్టి నదిలో వదుల్తుంది. అదే 
సమయంలో ఆ బాలుడ్ని చూసిన ఉద్దాలకుడు ఆ బాలుడు అతనివలె ఉండటంతో 
ఆ బాలుడ్ని ఆ(శమానికి తీసుకెళ్ళి పెంచుతాడు. 


చంద్రవతి మాతృత్వపు మమకారంతో ఆ కొడుకును వెతుక్కుంటు ముని 
ఆ(శమానికి చేరుకుంటుంది. అక్కడికి వచ్చిన ముని ఈమె వృత్తాంతం అడగ్గా, 
ఆమె తన సంగతి చెప్పుకుంటూ తృణబిందుడు చెప్పిన తన గర్భ కారణాన్ని తన 
కొడుకుకు పుట్టుకను సవిస్తరంగా చెప్పటంతో ఉద్దాలకుడు తన స్వప్న సుందరియే 
చంద్రవతి అని గుర్తించి తన వీర్యకణ నిక్షిప్త ఫలితంగా ఏర్పడిన వాడును తన 
పోలికల్లో ఉన్న నాసికేతుడ్ని తన కొడుకుగా భావించి బ్రహ్మశాపాన్ని గుర్తుకు 
తెచ్చుకొని చంద్రవతిని భార్యగా స్వీకరించాలనుకుంటాడు. ఐతే చంద్రవతి తన 
తండ్రి నల్లురిలో ఆమెను శీలవతిగా నమ్మి వివాహం చేయాలని పట్టుబట్టటంతో 
ఉద్దాలకుడు వెళ్లి చంద్రవతి 'అహీనచరి(త్రి అవి సభలో రాజుకు తెలియజేసాడు. 
చంద్రవతి యొక్క తండ్రి ఆమెను తన దగ్గరకు తెప్పించుకొని ఉద్దాలకుడికిచ్చి 
వివాహం చేయిస్తాడు. ఆ తర్వాత కొన్నాళ్ళకు నాసికేతుడు ఉద్దాలకుని 
హోమక్రియలకు ఆటంకపరుస్తుంటే ఉద్దాలకుడు నాసికేతుడ్ని యమలోక దర్శనం 
చేసుకురమ్మని పంపించగా నాసికేతుడు యమలోకంతో పాటు పుణ్యలోక దర్శనం 
చేస్తుండటంగా అసమగ్రంగా మిగిలిపోయింది కావ్యకథేతివృత్తం. 
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ఇలా ఉన్న ఈ కథలోని చంద్రవతికి వివాహానికి పూర్వమే గర్భం 
రావటంతో ఆమె భయపడి సిగ్గు, మానభంగం పెనగొనగా (1-169) తాపభరిత 
అవుతుంది. ఆమెకు వెంటనే మహాజన నింద (1-170) గుర్తుకు వస్తుంది. 
చంద్రవతికి తన తప్పులేదనే విషయం తెలిసినా నాటి సామాజిక భావజాలమే 
తన సహజస్వభావంగా ఏర్పడటంతో అలా మానభంగానికి తాను పెనగొనినట్లు 
బాధపడ్తుంది. అలా బాధపడటానికి ఆమె పెంపకం కూడా కారణం అవుతుంది. 
కుటుంబ వ్యవస్థ ప్రాతిపదికగా కల పీతృస్వామ్యానికి అనుకూలంగా కూతురు 
చేత నోములు, (వ్రతాలు చేయిస్తూ పెంచబడుతుంది చంద్రవతి. వివాహానికి 
పూర్వమే ఆమెకు కల్గబోయే పతి జీవత్వానికీ ఆమె సౌభాగ్యం ఆలంబనగా ఆమె 
పతిభక్తిని పెంపొందింపచేసే నోములు నోచింది. అలా పెంపబడిన ఆమెకు 
వివాహానికి పూర్వమే గర్భం రావటంతో భయపడి ఆ సంగతి చెప్పుకోవటానికి 
దిక్కుతోచని స్థితిలో ఉందంటే ఆమె స్థితిని అర్థం చేసుకోగల సామాజిక 
వాతావరణం ఆమెకు లేదనే ఆర్థం అవుతోంది. సమష్టి జీవనం, పరస్పర 
సహకారాన్ని అందించటానికే ఏర్పడిన సమాజం స్త్రీకి వచ్చిన కష్ట సమయంలో 
అర్థం చేసుకోలేదనే భావన ఆమెకు రావటంతోనే ఆమె అంతగా భయపడింది. 


ఆ విషయం తండ్రికి తెలియజేయంగానే అతడు మూర్చపోయాడంటే 
(1-179) పితృస్వామ్య వ్యవస్థ డేన్నయితే తన ఆస్తిత్వానికి కారణం అని 
భావించిందో ఆ విషయంలో ఆటంకం కల్గ్టటంతో ఆ పితృస్వామ్య వ్యవసా 
బాలజాలం కల్గిన తండ్రి అంతగా మూర్చపడి దైన్యస్థితిని పొందటానికి 
కారణమైంది. 


పితృస్వామ్య వ్యవస్థ ఆస్తిత్వానికి రక్షణను ఇచ్చేది స్త్రీ యొక్క పాతివ్రత్యం 
కాబట్టి స్ర్తీకి పాతవ్రత్యం ముఖ్యమని వాటి పితృస్వామ్య వ్యవస్థ భావించటంతో 
అది సంస్కృతిగా కూడా రూపొందింది. మిగులు సంపద వ్యక్తిగత ఆస్తి ఎక్కువైన 
తరుణంలో ఏర్పడిన జంట పెళ్లి వ్యవస్థలోని స్రీ పురుష సంబంధాలలో ఉన్న 
నిర్ధిష్ట కాలపరిమితి పురుషుడికి తన పిల్లలెవరో తెలిపే అవకాశం లభించటం, 
సామాజిక విషయాల్లో తనకు సహాయభూతుడుగా ఉండే కొడుకుకు తన 
వారసత్వపు ఆస్తి అందజేయాలనుకోవటం .రిగింది, దానికోసం తన పిల్లలు, 
తన దగ్గరే శాశ్వితంగా ఉండాలికాబట్టి జంటపెళ్లి వ్యవస్థలోని స్తీ తనకిష్టం 
లేకపోతే తన పిల్లలతో సహా విడిపోయే స్వేచ్చను పరిహరించి తన పిల్లల 
పెంపకంతో పూర్తిబాధ్యురాలినిగా స్ర్తీని చేసే క్రమంలో స్త్రీని కుటుంబేతర (శ్రమ 
నుండి దూరం చేయటంజరిగింది. ఆ క్రమంలో రూపొందిన కుటుంబ వ్యవస్థలోని 
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స్త్రీకి వివాహాన్ని సాంప్రదాయంగా ఏర్పరచి స్త్రీకి పాతివ్రత్యాన్ని నైతిక వైరుధ్య 
దృష్టితో నిర్దేశించింది పితృస్వామ్యవ్యవస్థ. 

తండ్రి మూర్చ నుండి తేరుకొని తనకూతురైన చంద్రవతి ఎవరితోనో 
మచ్చిక చేసిందని (1-189) భావించి కూతురిదే దోషమని భావించి అడవులకు 
పంపిస్తాడు. “ముంగిలి ఎరుంగని ముద్దరాలు (1-196) అని పౌరజనం చంద్రవతి 
స్థితికి బాధపడుతూనే రాజ్యాంతః పురప్రవేశం చేసిన ఆ 'సాహిసికుడెవరా' అని 
అతడ్ని సాహసుకుడిగా భావించారే గాని అంతకంటే అతడ్ని ఏమీ అనలేక 
పోయారు. స్రీలయొక్క కుటుంబ పరిధిలోకి రాగల చొరవ చూపగలిగి ప్రలోభ 
పెట్టగలిగినప్పుడు అలా జరగకలదు. కాబట్టి ఆ దోషాన్ని నిర్ణయించేటప్పుడు 
ముందుగా బాధ్యులెవరూ అని ఆలోచించలేక పోయారు. పైపెచ్చు రాజుకివచ్చిన 
కష్టాన్ని పోగొట్టటానికి ఉపాయం లభ్యం కాలేదు. (1-197) ఉపాయం అంటే 
అతడెవరో తెలిసికొని ఆమెనిచ్చి పెళ్లి చేయగలగటమే కాని స్త్రీకి గర్భం రావటానికి 
కారకుడైన పురుషుడ్ని పట్టుకోగల వ్యవస్థ కాని, అటువంటి వారిని శిక్షించగల 
వ్యవస్థ గాని వాళ్ళది తప్పుగా భావించే వ్యవస్థ గాని నాటికి నేటికీ లేకపోవటమే. 


కులం ప్రాతినిధ్యంగా ఏర్పడిన రాజ్యంలో దాని పరిరక్షణకై రాజు తన 
కులానికి తద్వారా వ్యవస్థకు ఆటంకపరిచే విధంగా కూతురు ప్రవర్తన ఉన్నదని 
భావించటంతోనే కన్నమమకారం అనేదిలేక కూతుర్ని అడవులకు 
పంపించగలిగాడు. 


అడవులో ఎదురైన తృణబిందుడికి చెప్పుకోలేని స్థితిలో ఆమెవున్నది. 
జరిగిన దావిని గ్రహించగలిగి కూడా తృణబిందుడు ఈమెతో 'తం[డ్రిమీద నేరము 
లెన్నటం వలదని (1-221) చెప్పటం చూడగా తండ్రి అలా ఆమెను అడవులకు 
పంపించడం నేరంగా భావించకూడదనే పితృస్వామ్య వ్యవస్థ యొక్క 'నైతిక 
వైరుధ్య భావజాలపు సమర్థత స్పష్టం అవుతోంది. 


గర్భిణీయైన ఆమె దానికీ కారకుడైన పురుషుడ్ని మహానుభావుడిగా భావించి 
పూజలు, వ్రతాలు సల్పగలిగేట్లుగా ఆమె స్వభావాన్ని తీర్చిదిద్దగలిగింది నాటి వ్యవస్థ. 
ఐతే ఆమె తను దుస్థితికి బాధపడి కోపంతో కొడుకును పెట్టెలో పెట్టి నదిలో 
వేస్తూ తాను శుద్దాత్మురాలైతే (2-87) ఆ బాలుడు అతని తండ్రిని చేరుతాడని 
అనుకుంటుంది. అంటే చంద్రవతి తన పతివ్రతా ధర్మాన్ని తానే మరొకసారి 
గుర్తుకు తెచ్చుకుంటూ పరీక్ష పెట్టుకోవటం ఆలోచిస్తే నాటి వ్యవస్థ స్త్రీలను 
పాతివ్రత్య పరీక్ష పెట్టుకొంటూ దాని ప్రాముఖ్యాన్ని గుర్తుకు చేసుకుంటూ ఉండే 
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స్వభావాన్ని స్రీలకు అలవాటు చేసిందని అనిపించక మానదు. 


అలా వదిలిపెట్టిన బాలుడ్ని వెతుక్కుంటూ చంద్రవతి తనని గురించి 
'సకల దుర్లక్షణాలను సదనమైన వాటికిం బట్టితే అని అనుకోవటం చూడగా 
చంద్రవతి తన లక్షణాలను చెడువని భావించుకోవటం, తిట్టుకోవటం చూస్తే 
వాటి సామాజిక భావజాలపు ముద్రను ఈమె తన సహజ స్వభావంగా 
చేసుకునేటట్లు చేయగలిగింది. 


కొడుకుని వెదుక్కుంటూ వెళ్లిన ఆమె ఆ పిల్లవాడు ఒక మున్యా శ్రమంలో 
ఉండటం చూసింది. కొడుకుని గుర్తించిన తర్వాత ఆ ముని వచ్చి 'అసహాయహీయై' 
నవభూమికి రావటానికి కారణంలేమిటో అని అడిగితే సమాధానం చెప్పుకోలేని 
స్థితి. 

ఆమె ఎక్కడకు వెళ్లినా ప్రతిక్షణం తనదుస్థితిని తలుచుకుని భాధపడే 
స్థితిలో ఉంది. ఉద్దాలకుడు చంద్రవతిని వివాహం చేసుకుంటానని చెప్పినప్పడు 
ఆమె తాను శీలవతిగా నిరూపించబడటం అనివార్యమని చెబుతుంది. 
ప్రజలందరూ తాను శీలవతి అని నమ్మాలి. అప్పుడే తండ్రి నమ్ముతాడు. అతడే 
తన వివాహం చెయ్యాలని చంద్రవతి పట్టుబట్టడం ఇవన్నీ నాటి స్త్రీకి సమాజంలో 
తాము పతివ్రతలుగా గుర్తింపబడాలనే తపన పడినట్లుగా నాటి సామాజిక 
భావజాలం ఆమె తీర్చిదిద్దింది. తనపాతివ్రత్యం భర్తచేతనే నిరూపించబడాలి. 
కాబట్టి భర్త స్థానంలో ఉన్న ఉద్దాలకుడు ఆమె “అహీనచరితి అనే సభలో చెప్పగానే 
ప్రజలు నమ్మి ఈమె సచ్చారిత్రమె అద్భుతముగా సాకారమైనట్టిదిగా (2-149) 
అనటం అంటే ఆమెను శీలవతిగా నిరూపించటం పితృస్వామ్య వ్యవస్థకు 
ఆశ్చర్యకరమైన విషయం. ఆమె 'శీలవతిగా' నిరూపింపబడటం పితృస్వామ్య 
వ్యవస్థకు ఆశ్చర్యకరమైన విషయం. ఆమె 'శీలవతిగా' గుర్తింపబడినప్పుడు మాత్రమే 
సమాజంలో గౌరవం పొందింది. స్త్రీలకు అలాంటి అనుకూల పరిస్థితులు రాకపోతే 
మళ్ళీ అడవుల పాలవ్వాల్సిన దుస్థితియే ఉంటుందని అర్ధంచేసుకోవచ్చు. 


చంద్రవతి సభకు తీసుకుని రాబడిన తరువాత సభలో తండ్రితో 'ఉచితంగా' 
ప్రవర్తించింది అని చెప్పడం తండ్రి స్థానంలో ఉన్న పురుషుడు పితృస్వామ్య 
వ్యవస్థలో ఏ శిక్షకు గురి చేసినా వారితో “ఉచితంగా” మాట్లాడాలే తప్పా 
ప్రశ్నించకూడదనే ఉద్బోధ స్పష్టం అవుతుంది. 
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ఆమె వివాహం జరగటం సమాజంలో అందరికి ఆనందదాయకమైందనే 
విషయం అర్థం చేసుకోవటం కోసం సమాజంలో భాగమైన వార స్త్రీ గృహంబుల 
(2-159) లో కూడా తోరణాలు కట్టుకున్నారట అంటే పితృస్వామ్య వ్యవస్థలో 
నున్న నైతిక వైరుధ్యం పూర్తిగా స్పష్టం అయింది. దంపతీ వ్యవస్థ కనుబంధంగా 
సమాజంలో పురుష ప్రయోజనాల కనుకూలంగా ఏర్పడినదే వేశ్యావ్యవస్థ. ఇది 
సామాజిక ముద్రను పొందింది. చంద్రవతివలెనున్న మిగిలిన స్రీలు పరిస్థితులు 
అనుకూలించక సంస్కృతి” పరంగా భర్తచే గాని తండ్రిచేగాని నిరాధరింపబడిన 
స్త్రీలే ఈవిధమైన వారస్ర్రీలుగా మారే అవకాశం ఉంది. పితృస్వామ్య వ్యవస్థ 
తమ ప్రయోజనాల కోసం అనుకూలంగా ఉండటంతో దాన్ని ఒప్పుకుంది. 
కావ్యంలో 'కుటుంబంి అనే భావన పితృస్వామ్య వ్యవస్థకు అనుకూలంగా ఉందటం 
చేతనే బ్రహ్మ తనకొడుకు పెళ్ళికి అంతగా పట్టుబడటం కనబడింది. అదే క్రమంలో 
వివాహనంతరం చంద్రవతికి బ్రహ్మ వరాలిస్తూ “భ్రాజిత పాతివ్రత్యాన్ని రాజిత 
సౌభాగ్యాన్ని వరంగా ఇస్తాడు. అంటే స్త్రీకి పాతివ్రత్యమే పరమవరంగా ఉంటుంది. 
బహుశా బ్రహ్మకూడా పితృస్వామ్య వ్యవస్థలోని తోటి పురుషుల మీద నమ్మకం 
లేకనే అంతటి వరాన్ని ఇచ్చినట్లున్నాడు. స్త్రీలు పితృస్వామ్య వ్యవస్థా భావజాలాన్ని, 
దాన్ని అస్థిత్వానికిని, కారణమైన పాతివ్రత్యాన్ని స్రీలు వరాలుగా స్వీకరించటం 
జరిగింది. కాని నైతిక వైరుధ్యం వ్యవస్థలో చోటు చేసుకుంటుంన్న విషయాన్ని 
ప్రశ్నించే చైతన్యాన్ని ఆనాటి స్త్రీలు తెచ్చుకునే స్థితి స్త్రీలకు లేదని అర్థం అవుతుంది. 


స్త్రీ, పురుషులిద్దరికి తెలిసినా తెలియకపోయినా పాతివ్రత్య విషయంగా 
స్ర్రీనే బలిపెట్టడం కంటే కూడ ఆగర్భానికి కారణమైన పురుషుడ్ని ఆలోచించే 
చైతన్యం వస్తేనే స్రీ పురుష అసమానత్వాన్సి పోగొట్టవచ్చు. సామాజిక భావజాల 
ప్రభావితమైన కావ్యం ద్వారా నైతిక వైరుధ్యాలను అర్ధం చేసుకొని న్యాయన్యాయాలు 
విచారించలానేదే ఈ వ్యాస ఆశయం. 


(ఆం(ధభూమి 10.08.90. మరియు 17.08.90.) 
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'పారిజాతాపహరణ' కావ్యంలో పరిమళించిన 
రాజకీయ సంస్కృతి 
మానవ సంబంధాలను పునర్నిర్మించుకోవాలని చైతన్యం పునాదిగా నేటి 
సమస్యల మూలాలను అన్వేషించే క్రమంలో సాహితీ చారిత్రక నేపధ్యంలోకి 
తొంగిచూసినప్పుడు 'పారిజాతాపహరణి కావ్యంలోని బహుభార్యాత్వ సంస్కృతీ 
ఛాయలు నేటి సమాజంలోనూ కనపడుతున్నాయని అనిపించింది. ఆ ఛాయలు 
ఆధునిక కాలంలో పురుషులు అన్యాస్తకతా సంబంధాలుగానో లేదా బహుభార్యాత్వ 
సంబంధాలుగానూ అర్థం అవుతూ కుటుంబంలో స్త్రీల ఉనికికి అనునిత్యం 
అభద్రతను కల్గించే విషయమై స్త్రీలకు ప్రధాన సమస్యలుగా పరిణమించాయి. 
అధికారికంగా (చట్టపరంగా) బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి లేకపోయినా 
అనధికారికంగా “పెద్దమనుషుల” జీవనవిధానంలో చెలామణి అవుతున్న 
సంస్కృతిగా వినబడే, కనబడే విషయమే. ఈ సంస్కృతీభావజాలాన్ని ఎవరూ 
ప్రశ్నించలేక పోవటంచేతనే నేటికీ కొనసాగుతున్నాయనేది సత్యదూరం కాదు. 
ఈ బహుభార్యాత్వ నంన్కృతిని పకడదృందీ రాజకీయంగా కాపాడిన 
“పారిజాతాపహరణ” కావ్యాన్ని స్త్రీవాద దృక్పథంతో చూసినప్పుడు అట్టడుగున 
దాగిన రాజకీయ సత్యాలు వెలికి వస్తాయి. కావ్యంలో బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి 
'కుటుంబ నంన్కృతిగా న్పష్టమైంది”. ఆ నంస్కృతిని కాపాడగలిగిన 
రాజకీయపుటెత్తును అర్థం చేసుకోవాలంటే తప్పనిసరిగా స్త్రీవాద దృక్పథం 
అవసరమైంది. బహుభార్యాత్వ సంస్కృతికి బలియైన స్రీల మనోభావాలను అర్ధం 
చేసుకునే క్రమంలో ఆ సంస్కృతిని నిర్దేశించిన రాజకీయ, ఆర్థిక చలన సూత్రాలను 
విశ్లేషించుకోవడానికి మహిళాజన జీవన అధ్యయన పద్ధతి ప్రాతిపదికగా గల 
స్త్రీవాద దృక్పథం అవసరమైంది. 
'పారిజాతాపహరణ'” కావ్యం అనగానే 

“జలజాతాసన వాసవాది సుర పూజాభాజనంబై తన 

ర్పు లతాంతాయుధు కన్నతండ్రి శిరమచ్చో వామపాదంబనం 

దొలగం ద్రోచె లతాంగి; యట్లయగు నాథుల్నేర ముల్ఫేయబే 

రలుకం జెందిన యట్టి కాంతలుచిత వ్యాపారముల్నేర్తు రే?” 

(1-121) 


అనే పద్యంలో సత్యభామ 'వామ పాద తాడనం) మన మనోనేత్రాల 
ముందు గోచరిస్తుంది. పారిజాతాపహరణంలోని “మిత్‌” ని ప్రక్కకు పెట్టి 
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లౌకికదృష్టితో చూసినప్పుడు ఈ బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి కుటుంబంలోని స్త్రీలు 
తమ అభిమానాన్ని, వ్యక్తిగత ఉనికిని నిలబెట్టుకొనే అవకాశం లేకుండా చేసిందని 
అర్ధం అవుతుంది. అందుకే అభిమానవతియైన సత్యభామ కుటుంబ సంబంధాలతో 
సంఘర్షణలకు లోనయింది. “ప్రేమ, నమ్మకం” (ప్రాతిపదికగా సమాననైతిక 
సంస్కృతీ సిద్ధాంతంగా ఏర్పడిన “కుటుంబానికి ఒక చారిత్రక భూమిక ఉన్నది. 
ఈ కుటుంబ సంస్కృతీ సమాజంలో ఆర్థిక, రాజకీయ చలన సూత్రాల 
కనుగుణంగా మారుతూ వచ్చింది. రాచరికపు వ్యవస్థలో జరిగే యుద్దాలలో 
సైన్యనష్టం కారణంగా రాజ్యంలో బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి కుటుంబ సంస్కృతిగా 
పరిణమించిందని చెప్పుకోవటంతో పాటు, అదొక సామాజిక సంస్కృతీ 
భావజాలమై ప్రతిష్టాత్మక చిహ్నమై స్థిరపడిందనేది కూడా సత్యదూరం కాదు. 
మొత్తం మీద రాజకీయ పరిణామాలు సామాజిక భావజాలమై “కుటుంబంలోని” 
సంస్కృతిపై ప్రభావం చూపించాయనేది స్పష్టమవుతుంది. కాని ఈ బహుభార్యాత్వ 
సంస్కృతి కుటుంబంలోని మౌలికమైన ప్రమసంబంధాలను, దానికి ఆధారమైన 
“సమానతా భావాలను భిన్నం చేసింది. అంటే ఈ సంస్కృతి ఒక అసమాన 
నైతిక సంస్కృతి అని రూఢి అయింది. దీని వలన (ప్రేమ సంబంధలలో భార్యలకు 
భద్రత కరువైంది. కుటుంబంలో భర్త భార్యకిచ్చే (పేమ, విలువల్ని బట్టియే 
భార్యస్థానం నిర్ణయం అవుతుంది. రాజరిక వ్యవస్థకు పితృస్వామ్యానికి ఉన్న 
అభినాభావసంబంధంతో పితృస్వామ్య ప్రయోజమాలకనుగుణంగా ఏర్పడింది. 
బహుభార్యాత్వపు సంస్కృతి కుటుంబంలోని అసమాన నైతిక సంస్కృతికి 
పితృస్వామ్యం కారణం. ఈ పితృస్వామ్య సంస్కృతికి బలి అవుతున్నది. స్త్రీలే 
కాబట్టి స్త్రీల బాధలను, మనోభావాలను అర్ధం చేసుకోవటానికి స్త్రీల దృక్కోణం 
నుండి చూసే స్త్రీ వాదదృక్పథం అవసరం అయింది. రాచరిక వ్యవస్థలో ఏర్పడిన 
ఈ బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి పురుషుడు ప్రయోజనాల కనుగుణంగా ఉండటంతో 
స్త్రీల వైపు నుండి “ప్రతిఘటని కు గురిఅయింది. ఆ ప్రతిఘటనను,. తిరస్మ్కారాన్ని 
అణిచి వేయాల్సిన బాధ్యత, పితృస్వామ్యం పై ఏర్పడింది. బహుభార్యాత్వ సంస్కృతీ 
రక్షణకు, స్త్రీల వైపు నుండి వచ్చిన 'ప్రతిఘటనను' అణచివేయటానికి రాజకీయం” 
అవసరం అయింది. రాచరిక వ్యవస్థకు రాజకీయాలకు దగ్గర సంబంధం ఉంది. 
రాజు” గా అధికారం నిలబెట్టుకొని తాను ఉన్నతుడుగా నిలబడాలంటే తోటివారిని, 
వారి భావాలను అణగద్రోక్కుకుంటూ రాగలగాలి. ఒకరి మనోభావాలను 
బహిరంగంగా అణచివేయటం “దౌర్జన్యం” అయితే వారికి తెలియకుండా 
అంచెలంచెలుగా అణుచుకుంటూ రావటం “రాజకీయం” అవుతుంది. ఒకళ్ళను 
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అదుపుచేయటం రాజకీయం అయితే స్త్రీల మనోభావాలను, స్త్రీల చైతన్యాన్ని 
అణచివేసే సంస్కృతిని భావజాలం అంతా కూడా రాజకీయమే అవుతుంది. 
'బందిపోట్లు' అనే స్ర్రీవాద కవితలో సావిత్రి చెప్పిన “మనం పాలిచ్చి పెంచిన 
జనంలో సగం మనల్ని విభజించి పాలిస్తోంది” అనే వాక్యాలు ఇక్కడ గుర్తుకు 
రాక తప్పదు. 


రాజైన శ్రీకృష్ణదేవరాయలకు సున్నితంగా కనువిప్పును కలిగించడానికి 
పారిజాతపహరణం వ్రాయబడిందనేది పుక్కిటి పురాణాలు ఆమోదించగలిగితే 
'తిమ్మన'ిది ఒక గొప్ప సాహసంగా భావించవచ్చు. సామాన్యంగా కవులు రాచరిక 
వ్యవస్థలో తదనుగుణంగా ఏర్చడిన పితృస్వామ్య సంస్కృతిని సమర్ధిస్తూ కావ్యాలు 
వబాయాల్సి వచ్చినా, అరణంగా వచ్చిన తిమ్మన తిరుమలదేవి వేపునుండి 
ఆలోచించటం చేతనేమో కొంత కావ్యాన్ని అయినా స్రీలదృక్కోణం నుండి వ్రాశాడు. 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి యెడల ప్రతిఘటనా స్వరాన్ని సత్యభామ పాత్రద్వారా 
వినిపింప చేశాడు. అయితే దాని పితృస్వామ్య వినేటట్లు చేయడం కోసం 'కలకంఠ 
వధూ కలకాకలీ ధ్వనీ” ని జోడింప చేశాడు. కాని పితృస్వామ్య భావజాలానికి 
ప్రతినిధిగానూ, పితృస్వామ్యంలో తన మనుగడకు ముప్పు వాటిల్ల కుండా 
ఉండటానికి గానూ తిమ్మన అంతిమంగా పారిజాతాపహరణాన్ని బహుభార్యాత్వ 
సంస్కృతీ పరిరక్షణ ధ్యేయంగా వ్రాసినట్లు స్పష్టం అయింది. ఆ సంస్కృతీ 
పరిరక్షణకు రాజకీయం అవసరం అయింది. తిమ్మన ఈ రాజకీయాలను 
అంచెలంచెలుగా కావ్య సంఘటనలతో మిళితం చేశాడు. 'పారిజాతాపహరణ' 
కావ్యంలోని బహుభార్యాత్వ సంస్కృతీ పరిరక్షణలో కృష్ణుని రాజకీయం, ఆ 
రాజకీయాన్ని నడపడంలో నారద పాత్ర స్పష్టంగా కనబడుతుంది. అంతిమంగా 
కవి రాజకీయం కూడా అదే అనిపించింది. స్త్రీల మనోభావాలను, వాళ్ళీ ఉనికిని, 
వాళ్ళ ఆత్మాభిమానాన్ని అణచివేసే ఏ భావజాలమైన రాజకీయం అనే స్తీ వాద 
దృక్పథం కావ్యంలో కనపడే రాజకీయానికి” సరిగ్గా సరిపోతుంది. 


“పారిజాతాపహరణ” కావ్యావతారికలో కవి కథార్థ నూచనగా 
ప్రారంభంలోనే “రాజకీయాన్ని స్ఫురింపజేస్తూ దేవతాస్తుతి పద్యాన్ని (1-2) 
వ్రాశాడు. తలంబ్రాలు పోస్తున్న సమయంలో శివుని నెత్తిమీద ఉన్న గంగలో 
తన ప్రతిబింబాన్ని వేరొక స్త్రీగా భావించిన పార్వతి అసూయా వ్యాప్తికి నవ్వుకొనే 
శివుడు శ్రీకృష్ణదేవరాయలను కాపాడుగాక అని చెప్పటంలోనే సవతుల మధ్య 
ఈర్శ్య అసూయలు కలగటం, దానికి శివుడు 'నవ్వుకోవడంలోనే' ఓ రాజకీయ 
ఘర్షణ ఉంది. అది రాజకీయ నాయకులు నవ్వే నవ్వులాంటిదే. 
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“పారిజాతాపహరణం లోని ప్రధాన ఘట్టాలను పరిశీలిస్తే ఏయే ఘట్టాలు 
రాజకీయంగా” మలచబడ్డాయనేది అర్ధం అవుతుంది. కృష్ణుడు రుక్మిణి మందిరంలో 
ఉన్నప్పుడు నారదుడొక పారిజాతాపుష్వాన్ని తెచ్చి కృష్ణుడికి ఇవ్వటం, కృష్ణుడు 
దాన్ని రుక్మిణికివ్వాలా, సత్యభామకివ్వాలా అనే సందేహంతో ఉంటే నారదుడు 
“సైగ చేసి ఆ పువ్వును రుక్మిణికి ఇప్పించడం, నారదుడు రుక్మిణికి ఆ పుష్పం 
ఎంతటి ఐశ్యర్యాన్ని కలుగజేస్తుందో చెప్పటమే గాక సత్యగర్వం ఇక చెల్లదని 
సత్యచెలికత్తెలు విని సత్యకు చెప్పేటట్లు చేయడం, ఆ మాటలు విన్న సత్యకు 
నారదుడి మీద, కృష్ణుని మీద కోపం రావటం, అలకతో శయ్యని చేరడం, 
కృష్ణుడు ఆమె కోపాన్ని ఏ రకంగా తీర్చలేక పారిజాత వృక్షాన్నే తెచ్చియిస్తాననటం, 
దానికై ఇంద్రుడితో యుద్ధం చేసి ఆ చెట్టుని తెచ్చి సత్య పెరట్లో నాటించటం, 
నారదుడు వచ్చి సత్యభామచేత పుణ్యక వ్రతం చేయించటం ఆ వ్రతంలో భాగంగా 
భర్తను దానమివ్వడం, నారదుడికి భూషణాలిచ్చి భర్తను తిరిగి తీసుకోవటం, 
అంతిమంగా సత్యభామ పారిజాత పుష్పాలను సవతులందరికి పంచిపెట్టటంతో 
కావ్యం ముగుస్తుంది. ఈ కథా సంఘటనలను జాగ్రత్తగా పరిశీలిస్తే అసలు 
నారదుడు పారిజాత పుష్పాన్ని తీసుకొచ్చి యిచ్చి ఏభార్యకివ్వాలో నిర్ణయించటం, 
కృష్ణుడికి కనసైగ చేసి (1-55) రుక్మిణి కిప్పించటంలోనే పెద్దరాజకీయం ఉంది. 
అదే విభజించి పాలించెడి రాజనీతి. రాజకీయ నాటకారంభానికి నాందీ కూడా. 
ఇక్కడ నుండే కలహపటప్రియుని రాజకీయం, జగన్నాటక సూత్రాధారియిన కృష్ణుని 
మంత్రాంగం ప్రారంభం అవుతుంది. శ్రీకృష్ణునిచేత అష్ట భార్యలలో “పుష్పాన్ని! 
ఒకరికి ఇప్పించటం చేతనే మిగిలిన ఏడుగురికి అసూయా, శత్రుత్వం కలిగే 
అవకాశం ఉంది. కృష్ణుని అష్టభార్యలు (1-38) పద్యంలో చెప్పినట్లుగా 
సమతాభిమానులే. కానీ వీరిలో కృష్ణుడు రుక్మిణీ సత్యలకు ఇచ్చే 'చనువును” 
బట్టి వారిద్దరూ వేలు.. వారిద్దరూ కూడా ఎవరికి వారే ఆభిజాత్యం, రూపం, 
మగడు తమయందే అనురాగయుకుడై. ఉన్నడనుకోవటంలో సమానులు. కాబట్టీ 
వారిద్దరి మధ్య .'విభజించి పాలించెడి రాజనీతిని” ప్రవేశపెట్టి అంతిమంగా 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని కాపాడుకోవాల్సిన అగత్యం ఏర్పడింది. పారిజాత 
పుష్పాన్ని రుక్మిణి కివ్వటంతో రుక్మిణికి త్రిలోకాలకు ప్రసిద్ధి పొందే ఉనికితో 
రుక్మిణీ కృష్ణుల (పేమసంబంధాలు (స్త్రీ పురుష సంబంధాలు) బాగా అధికమయ్యే 
అవకాశం ఏర్పడింది (1-60,1-62). సాపేక్షతా విలువల్ని బట్టి ఇన్నాళ్ళ నుండి 
సత్యాకృష్ణుల మధ్య ఉన్న ప్రేమసంబంధాలు తగ్గే అవకాశం ఉంది. పట్టమహిషిగా, 
కుటుంబంలోనూ, సమాజంలోనూ రుక్మిణి స్థానం ఎటూ పదిలమైనదే. స్త్రీ పురుష 
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సంబంధాల పరమైన ప్రమసంబంధాలతో మా(త్రమే కుటుంబంలో సత్యస్థానానికి, 
ఉనికికి భద్రత ఉంది. అభిమానపు వ్యక్తిత్వమే ఆ ఉనికిని విలువల్ని కల్లిస్తుంది. 
అందుకే నత్య తన అభిమానపుటునికిని నిలబెట్టుకోవటంలోనూ భర్త 
(ప్రమసంబంధాల భద్రతా విషయమై నిరంతరం ఒక భయానికి ఆందోళనకు 
గురి అవుతూ ఉంటుంది. (1-73) మానసికంగా ఒక ఆందోళనకు గురి అనటం 
ఒక '“డిపెషన్‌' స్థితి పైగా సత్యభామ తన వ్యక్తిగత విలువల్ని అభిమానంతో 
కాపాడుకోవటానికి నిరంతరం చైతన్యం తెచ్చుకోవాల్సిన పరిస్థితిలో ఉంది. కృష్ణుడి 
రెండవ భార్య స్థానంలో ఉన్న సత్య తన అభిమానం, సౌందర్యాలతో కృష్ణుడి 
దగ్గర (పేమసంబంధాలతో తన ఉనికిని కాపాడుకుంటూ కృష్ణుడు ఈమెయందే 
అనురక్తుడై ఉండేటట్లు చేసుకోగలిగింది. అందుకే కృష్ణుడు సత్యభామకే ఎక్కువ 
చనువిస్తాడు. కృష్ణుడు సత్యకిచ్చే చనువును బట్టి సత్యభామకు కుటుంబంలోను, 
సమాజంలోనూ ఆమెకు విలువలు ఏర్పడుతాయి, అందుకే ఆత్మాభిమానంతో 
తన వ్యక్తిగత ఉనికిని భద్రపరుచుకునే ప్రయత్నం చేస్తుంది. ఇదొక మానవహక్కు 
కూడా. కృష్ణుడు ఈమె యందే అనురక్తుడై ఉద్యానవనాల్లో విహారం చేస్తుంటే 
సత్య తన భర్తకు తనయందే ఎక్కువ (పేమ అని నిర్ణయానికి వచ్చి కుటుంబ 
సంబంధాలలో భార్యగా తన ఉనికికి ఒక భద్రత ఉందని (భ్రమపడుతుంది. 
సత్య కృష్ణుడు తన యందే అనురక్తుడై ఎల్లవేళలా వుండాలనుకోవటం 
ఏకపత్నీవ్రతం లాంటిది. కాని ఇది బహుభార్యాత్వ సంస్కృతికి గాని, దాన్ని 
కాపాడుతున్న పితృస్వామ్యానికి గాని వ్యతిరేకమైన అంశం అవుతుంది. కాబట్టి 
సత్యభామ భావాలను అణచాలి. నరకాసుర సంహార సమయంలో స్పష్టమైన 
వీరనారియైన సత్యను బలంతో అణచటం దౌర్జన్యం అవుతుంది. తెలివి, 
అభిమానం సొత్తుగాగల సత్యను రాజకీయంగా మాత్రమే అణచగలడు. ఆ 
రాజకీయంలో భాగంగానే నారదుడు పారిజాత పుష్పాన్ని తెచ్చి రుక్మిణికివ్వటం 
జరిగింది. విభజించి పాలించెడి రాజనీతిలో భాగంగా రుక్మిణి విలువల్ని 
పెంచటంతో సత్య తన ఉనికికి భద్రత తగ్గిందనే భావనతో ఎటొచ్చీ నిరసన 
ప్రదర్శిస్తుంది. ఆ నిరసన చైతన్య స్థాయిని బట్టి “రాజకీయ ప్రణాళికను” 
వేసుకోవచ్చు. భర్తకు దూరమవచ్చు, చావవచ్చు లేదా పారిజాత వృక్షాన్నే కావాలని 
పట్టుబట్టవచ్చు. రాజకీయ చదరంగంలో ఎత్తులు వేసే ప్రయత్నంలో భాగంగానే 
సత్యచైతన్య స్థాయికొక పరీక్ష పెట్టటానికే రుక్మిణికి పారిజాత పుష్పాన్ని ఇవ్వటం 
జరిగింది. అభిమానంగల సత్య ఎటొచ్చీ పారిజాత పుష్పాన్నే కాదు, వృక్షమే 
కావాలంటుందనే సత్య మనస్తత్వం తెలిసిన కృష్ణుడు, నారదుడు ఆ వృక్షాన్ని 
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తెచ్చే ప్రయత్నంలో భాగంగా సత్యభామను నమ్మిస్తూనే ఆమెను తెలియకుండా 
ఆమె మనన్సును తమకనుకూలంగా మార్చుకొనేందుకు వుణ్యవ్రతం 
చేయించవచ్చనీ, దానితో సత్యభామతో మార్పువచ్చి కృష్ణుడ్ని మిగిలిన భార్యల 
దగ్గరకు వెళ్ళనివ్వగల మానసికస్థితికి రాగలిగితే బహుభార్యాత్వ సంస్కృతీ 
పరిరక్షణను చేయగలుగుతారని భావిస్తారు. ఇంతటి రాజకీయ బృహకత్రణాళిక 
అమలు పరచడానికి ముందుగా రాజకీయనీతికి నాందియైన సవతుల మధ్య 
ఈర్ష్య అసూయలు కల్లిస్తూ విభజించి పాలించే రాజనీతిని నారదుడు ప్రదర్శిస్తాడు. 
ఇక్కడపైకి కన్పించే విధంగా స్త్రీకి స్త్రీయే శత్రువు అని అనుకోవడం ఎంత పొరపాటో 
అర్థం అవుతోంది. ఇలా స్త్రీకి స్త్రీలను శత్రువులుగా చేసి స్త్రీలను శత్రుపూరిత 
సంబంధాలలోకి నెట్టటం పితృస్వామ్య రాజకీయం అనే స్త్రీవాదం సత్యం 
న్పష్టమవుతోంది. (1-60, 1-61, 1-63) వద్యాలలో నారదుడు 
కుటుంబసంబంధాలలో ఆతి ముఖ్యమైన భార్యభర్తసంబంధాలు లేదా స్త్రీ పురుష 
సంబంధాలపై పారిజాత పుష్ప ప్రభావం చాలా ఉంటుందని చెప్పటమే గాక 
అది సంపదలనిచ్చేది, వండకుండానే కోరిన పదార్థాల సమకూర్ప్చేది, “ఎయిర్‌ 
కండిషన్స్‌ లక్షణాలు కలిగింది కూడా. అంతేకాదు సవతులను చరణదాసులుగా 
చేయగలిగేది (1-62). అంటే కుటుంబంలో భార్య స్థానాన్ని అన్ని విధాలా 
అతిశయింప జేసేది ఈ పుష్పమని తేలిపోయింది. పైగా భార్యాభర్తల మధ్య 
'అజలేని” కూర్మిని పెంచి రుక్మిణి మాట కృష్ణుడు వినేటట్లు చేయగలిగేది కూడా. 
ఈ విధంగా పుష్ప ప్రభావాన్ని చెప్పటంతో రుక్మిణి స్థానం భర్తదగ్గర 
పెరిగిపోవటంతో పాటు మరొకరికి స్థానం లేకుండా చేయగలిగే స్థితి ఏర్పడుతుంది. 
అందుకే సత్యలో సహజంగానే “అసూయ” ఏర్పడే అవకాశం ఉంది. మిగిలిన 
సవతులు కూడా ఈ విషయంలో బాధపడ్డా తమ సంక్షోభాన్ని మనస్సులోనే 
అణచివేసికొని (1-66) కుటుంబచట్రంలో “సర్భబాటుతనానికి* ఇష్టపడి 
లొంగిపోతూ ఉంటారు. కాని అభిమానానికి పుట్టినిల్లైన సత్య మెట్టినింట్లో తన 
ఉనికిని కాపాడుకోవటంలో భాగంగా దాన్ని నహించలేక “పోవటంతో 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని వ్యతిరేకించేదిగా తయారయింది. అందుకే నారదుడు 
పుష్పాన్నిచ్చి బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని సవతులలో ఎవరెవరు ఆమోదిస్తారు, 
ఎవరెవరు ఆమోదించరు అనే విషయం తెలుసుకోవటానికై పుష్పాన్ని రుక్మిణికిచ్చి 
పరీక్ష పెట్టటం కూడా రాజకీయంలో భాగమే. దానికై సవతులకి అసూయా 
ద్వేషాలు పెరిగే విధంగా చేసి వారివారి మానసిక చైతన్యాలను అంచనా వేయటమే 
కుటుంబ రాజకీయంలో ప్రథమ ప్రయోగం. అష్టభార్యలలో రుక్మిణికి ఎటొచ్చీ 
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బాధలేదు. మిగిలిన ఆరుగురి సర్దుబాటు ధోరణి వల్ల ప్రమాదం లేదు. కాని ఈ 
ప్రయోగం వల్ల బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిపై సత్యభామ నిరసన రూప చైతన్యం, 
దాని స్థాయిని అర్థం చేసుకోవటానికి వీలు అవుతుంది. ఈ సంస్కృతీ 
'కొనసాగింపును” సత్య తిరస్కరిస్తే ఆమె మానసిక చైతన్య స్థాయికి తగినట్లుగా 
ఆమె మనస్సు పితృస్వామ్య సంస్కృతీ పరిరక్షణ కనుకూలంగా మార్చుకోగలిగే 
రాజకీయ తంత్రాంగానికి తగిన (ప్రణాళిక వేసుకోవచ్చు. కుటుంబంలో 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిలో కొనసాగేటట్లు చేయకుండా సత్య తిరస్కరిస్తే అది 
పితృస్వామ్య భావాలపై తద్వారా రాజకీయ వ్యవస్థపై చేసిన ప్రతిఘటనా రూపంగా 
పరిణమించే అవకాశం ఉంది. అందుకే నారదుడు ఆ పరీక్ష పేపరు సత్యభామ 
వరకు చేరుకొనేలాగా, సత్య చెలికత్తెలు విని చెప్పేటట్లుగా (1-65, 1-66) 
సత్యభామకు వశపరుదైన కృష్ణునకు రుక్మిణి యందే గౌరవం ఎక్కువ అని చెప్పి 
సత్య విర్రవీగేతనం ఇక తగ్గిపోవాలి అని కుటుంబ రాజకీయాలతో పితృస్వామ్య 
పరిరక్షకుడుగా తన వంతు పాత్రను నిర్వహిస్తాడు. కృష్ణుడు తనయందే అనురక్తుడై 
తనకు వశవర్తుడై ఉన్నాడని సత్య అనుకోవటాన్ని సత్య “విర్రవీగే తనంగా” చెప్తాడు. 
ఇదే విషయాన్ని (1-62) లో పుష్ప ప్రభావం చేత కృష్ణుడు రుక్మిణి పలుకు 
కృష్ణుడు ఆదరించడాన్ని 'అఅలేని' కూర్మిగా భావిస్తాడు. సత్య విర్రవీగేతనంతో 
(1-66) మిగిలిన కాంతలను గణింపదు అంటాడు. (పేమ (ప్రాతిపదికగా గల 
స్రీ పురుష సంబంధాలలో మాత్రమే సత్యకు సవతులను భరించలేనితనం 
ఉంటుంది. దానిని స్త్రీల దృక్కోణం నుండి చూడగలిగితే ఆ ప్రేమ సంబంధాలలో 
ఏ స్తీ కూడా మరో స్ర్తీని సహించలేని తనాన్ని “అత్యుత్తమ (ప్రేమక” నిదర్శనంగా 
తీసుకోవాలి. కానీ నారదుడు పితృస్వామ్య దృష్టితో చూసి వీర్రవీగేతనంగా భావించి 
దాన్ని అణచాలనుకోవటంలోనే ఉంది 'మహారాజకీయంి. 


ఈ పారిజాతపుష్పం గురించి తెలియక మునుపే సత్య కృష్ణుడు తనయందు 
ఎంతో అనురక్తుడై ఉన్నా కూడా ఈ బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని గురించి 
ఎప్పటికప్పుడు భయపడుతూ (1-73) ప్రాణనాథుడొండొక చపలాక్షి గూడి 
ననునొల్లని చెయ్యములేమి చేసెనో అని అనుకుంటూ భయపడుతుంది. అంటే 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి మూలంగా కుటుంబంలో తన ఉనికికి గల అభద్రతకు 
ఎప్పటికప్పుడు సత్య భయాందోళనలకు గురి అవుతూ ఉంటుందని తెలుస్తోంది. 
కుటుంబంలో సత్య స్థానానికి విలువతగ్గితే సత్యపై ఆధారపడి ఉన్న చెలికత్తెల 
స్థానం తగ్గటం కూడా రాజకీయాల్లో చూసే విషయమే. అందుకే రుక్మిణికి 
పువ్వునిచ్చిన సంగతి సత్య చెలికత్తే ఆమెకు చెప్పి ఆమె కోపాన్ని రెచ్చగొడ్డుంది. 
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సత్యభామ అభిమానం చాలా గొప్పది. అది సహేతుక ఆలోచన్లను 
కల్గిస్తుంది. అందుకే నారదుడు పారిజాత పుష్పాన్ని ఇవ్వటంలోని రాజకీయాన్ని 
గుర్తిస్తుంది. అందరు సవతుల్లాగా సహించి ఊరుకోవటం గానీ, లేదు రుక్మిణిని 
తిట్టటం గానీ చేయదు. (1-86)లో రుక్మిణి కారణం కాదని కూడా 
నిర్జారించుకొంటుంది. రాజకీయం చేయటాన్ని ఆరంభించిన కలహప్రియుడును 
పూనుకొని మేలుగీళ్ళకు లోనయి విహరించువాడును (1-91) ఐన నారదుద్ని 
కృష్ణుడు రుక్మిణి అర్ధం చేసుకోవద్దా అని చెప్తూ, కావాలనే నారదుడు తగవుచేసుకొని 
(1-92) ఒక్క లతాంతాన్ని ఇచ్చాడని గుర్తిస్తుంది. రుక్మిణికి పువ్వు ఇవ్వటం వల్ల 
తనకు వన్నెవాసి తగ్గదుగాని రుక్మిణికి సవతుల సేవ చేయాల్సిరావటం మిక్కిలి 
బాధాకరమైన విషయంగా భావిస్తుంది. భర్తతోపాటు భర్త యొక్క (ప్రియమైన 
భార్యకు (తోటి స్త్రీకి) బానిసగా దాసత్వం చేయటం సత్య అభిమానానికి పెద్దదెబ్బ. 
అభిమానంగా బతకాలనుకునే ఆమె మానవ హక్కుపై వైసిన వేటు. నారదుడు 
సత్య ఉనికిని స్థానాన్ని తగ్గిస్తూ మాట్లాడిన మాటలను విని ఊరుకున్నా కృష్ణుడిదే 
అసలు తప్పుగా భావిస్తుంది. (1-86) తనయందు భర్తకు ప్రేమ ఉంటే నారదుడు 
తన్ను నిందిస్తున్నప్పుడు సహించకూడదని భావిస్తుంది. మునిని, రుక్మిణిని అనటం 
కంటే ఆ ధూర్త గోపాలుని అసలు కారకుడుగా గుర్తిస్తుంది. కృష్ణుని అసలు 
పేమ సత్యకు అర్థం అయింది. ఈ దెబ్బతో అభిమానవతియైన సత్య కుటుంబ 
సంబంధాలలో ఉంటూనే కృష్ణుడికి దూరంగా ఉండగలిగితే రాజకీయపు పాచిక 
తొందరగా పారినట్లే భావించవచ్చు. కానీ మానసికవేదనలో ఉన్న సత్యకు ఆమెకు 
గల పరిజ్ఞానం తోడవ్వడంతో కృష్ణుడ్ని అర్థం చేసుకోవటం మొదలు పెట్టగానే, 
పురుష ప్రవృత్తి అర్ధం అయింది. అందుకే పితృస్వామ్య సంస్కృతిలోని దోషాన్ని 
బయట పెట్టగలిగింది. (1-87) పరికింపరు తమజాడలు, తరుణుల తగులమ్ములు 
నమ్మదగదండ్రు మదిన్‌; శరదంబుద చల చిత్తులు పురుషులెపో వారినమ్మబోలునే 
చెలియా” అంటూ వారి రాజకీయాన్ని రట్టు చేస్తుంది. ఇలా పితృస్వామ్య గుట్టును 
రట్టు చేసిన కావ్యంగా పారిజాతాపహరణానికి ప్రత్యేక స్థానం ఉంది. కృష్ణుడు 
ఇన్నాళ్ళనుండి తనను కంటికి రెప్పగా చూసుకుంటుంటే తన ఆత్మాభిమానం 
ఉనికికి, ఒక భద్రతా విలువ ఉంది గాని ఇక తనకే విలువ లేకపోతే (బ్రతకటం 
అనవసరం అనుకుంటుంది. కృష్ణుడు తనయందు చూపే (పేమ (1-89) 
నాటకంగా గుర్తించిన తెలివిగలది సత్య. భార్యాభర్తల మధ్య (పేమ ఉంటే అది 
ఏకనిష్పత్తి గల వివాహ సంబంధాలలో మాత్రమే నిలకడగా ఉంటుంది గానీ, 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిలో నిలబడదని తెలుసుకొంటుంది. భార్యల సంఖ్యలో 
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రెండవ స్థానంలో ఉన్న తన మీద, (పేమ భౌతిక ఆకర్షణలతో కూడిన “ప్రేమ” 
అని అర్థం చేనుకొని బవహుభార్యాత్వ సంస్కృతిలో భార్యాభర్తల మధ్య 
భోగసంబంధాలకే తప్ప (పేమ సంబంధాలకు ఆస్మారం లేదని గ్రహించగలిగి 
తన బ్రతుకిక అర్ధం లేదని అనుకుంటుంది. (1-90) లో “పుష్పాన్ని ఆ చపలాక్షి 
కిచ్చిన మాట వినికూడా ఇంకా ప్రాణాలు నిల్చాయా?” అని అనుకోవటంలో 
రుక్మిణి మీద అసూయతో కాక తన భర్తకు తనమీద (పేమలేదని తెలిసి 
చనిపోవాలనుకుంటుంది. (ఇలా సత్య చనిపోగలిగితే రాజకీయానికి’ పెద్ద ప్రణాళిక 
అవసరం లేదు.) ఇక్కడ సత్య తన ఆత్మాభిమానపుటునికికి ఇంక స్థానం లేదని 
అనుకుంటుంది. అంటే సత్య తమ మానవ హక్కులను ప్రశ్నకు పట్టుకోవటం 
చేసింది. అలా మానవ హక్కులను ప్రశ్నించుకోవటం రాజ్యాంగ తంత్రానికీ 
రాజకీయానికి గొడ్డలిపెట్టు వంటి విషయం పారిజాత. పుష్ప ప్రభావం వల్ల 
పెరిగిన రుక్మిణి స్థానం తగ్గినా తన ఉనికి గుర్తుకురాగానే సత్య “కలకాలం సతి 
మదిలోనన్‌ మెదెడు పురుషుడు లభించడం తొలి జన్మవు నోమువలం' 
అనుకుంటుంది. సత్య తాను నోము చేసిన సత్ఫలితాలను ఇవ్వటం లేదని భావించి 
“పతి సతులకు ప్రాణ సన్నిశబంధువు. పతి దైవము ఏడుగడి అని చెబుతూ 
సాంసారిక జీవితరథాన్ని నడపాల్సిన భర్తయే (ప్రేమ సంబంధాల విషయంలో 
మేర తప్పితే ఇక ఆ భర్త మీద ఆధారపడిన భార్యలికింక గతి యేమిటని 
అనుకుంటుంది. “భర్త ధనమిచ్చి పుచ్చుకొన్ననూ ఓర్వవచ్చుగాని ఇంతులకు 
చనువిచ్చి పుచ్చుకుంటే మన వచ్చునా అంటుంది. సవతులుగాని, 16 వేల 
మంది స్త్రీలు, మరెంతో మంది స్త్రీలైనా కృష్ణుని పోషణలో ఉంటే భరించగలడుగానీ, 
భర్త దగ్గర (ప్రేమ సంబంధాలలో తన స్థానాన్ని వేరొక స్త్రీకి ఇస్తే సహించలేక 
పోతుంది సత్య, ఐతే ఇక్కడ సత్యకు పెళ్ళికి మునుపే బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి 
యెడల అవగాహనలేదా అని సందేహం కలగవచ్చు. బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి 
సమాజంలో కుటుంబ సహజ సంస్కృతిగా ఉన్నప్పుడు దాని గురించి పెళ్ళికి 
ముందు సత్య అంతగా ఆలోచించే స్థితిలో ఉండదు. కాని ఆ సంస్కృతి 
అనుభవంలోకి వచ్చే నరికి అదొక విష నంన్కృతిగా గుర్తించి దాన్ని 
తిరస్మరించాలనుకొంటుంది. కుటుంబ జీవితంలో భార్యాభర్తల (ప్రేమ సంబంధాలు 
తెలుసుకొన్న సత్య కృష్ణుడు తనకే పరిమితం అవ్వాలని అనుకొంటుంది. కాని 
పారిజాత పుష్ప ప్రభావం వల్ల ఇక తనకే (పేమ సంబంధాలు కొనసాగవని 
తెలుసుకొనే సరికి తీవ్రమైన మానసిక సంక్షోభానికి గురి అవుతుంది. ఆవేదనను 
తాను ఒంటరిగా అనుభవించాలని భావించి కోపసదనానికి చేరుకొంది. ఇక్కడ 
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తిరుమల దేవికి అరణంగా వచ్చినవాడు కాబట్టి తిమ్మన స్త్రీల దృక్కోణం నుంచి 
సత్యభామ దుఃఖాన్ని అర్ధం చేసుకోగలుగుతాడు. అందుకే సత్యచేత బహుభార్యాత్వ 
సంస్కృతిని నిరసింప చేయటం, తిమ్మనను సాహసకవిగా గుర్తించేటట్లు చేస్తుంది. 


సత్యకు కోపం వస్తుందని (రావలని ఆశించినా) భావించిన కృష్ణుడు 
చెలికత్తె సత్యకేమి కల్పించి చెప్పిందో అంటూ తన తప్పులకు మరొక స్త్రీని 
కారణం చేసి భ్రమియించు మనస్సుతో వస్తాడు. అంటే మనోనిశ్చలత లేక 
భయవపదే మనన్సుతో వస్తాడు. ఆ భయం ఎటువంటిదంటే భర్త తన 
విహోరాదులయందు దోషం ఉంటే ఇంటికి వెళ్ళేటప్పుడు కలిగే భయం వంటిది. 
కానీ కొంతసేపు భయపడ్డా కూదా పితృస్వామ్య సంస్కృతి ఇచ్చే బలంతో తన 
భయాన్ని పోగొట్టుకొని సత్యభామ మానసిక సంక్షోభాన్ని అణచి, తిరిగి ఆమెను 
పితృస్వామ్య సంస్కృతికి అనుకూలంగా మార్చు కోవాలని అనుకుంటాడు. కాని 
సత్య ఆత్మాభిమానాన్ని ఎదుర్మోగల స్థితిలో లేడు. తనను చూస్తేనే 'బుసి కొట్టవచ్చు. 
ఆమె కోపాన్ని అణచివేయగల స్థితిలో లేకపోవటం చేత (1-108) లో 
చేరబోవటానికి భయపడతాడు. ఆమె మానని మాన క్రోధాలకు కుమారిలి 
చింతాధీన గతిలో నుండగా శ్రీకృష్ణుడికి మదిలో (ప్రేమ కలగటంలోనే (1-114) 
కార్య కారణ సంబంధం లేని రాజకీయంి అర్థం అవుతుంది. నిత్య జీవితంలో 
కూడా భార్యలు ఏడుస్తుంటేనే భర్తలకు ప్రేమగలగటం స్రీలు కూడా ఆ రకంగానే 
(ప్రేమను పొందటానికై ఏడుపును ఆధారం చేసుకోవటం కన్పడుతున్న సత్యమే. 
అయితే ఇక్కడ కలిగే (పేమ తత్కాలానుగుణమైనదే కానీ శాశ్వతమైనది కాదనీ 
గుర్తించాలి. ఆమె బాధను అర్ధం చేసుకోవటంలో భాగంగా ఆమె ఘనతాపాన్ని 
మన్మథతాపంగా మరల్చాలనుకోవటం కూడా ఒక విధమైన రాజకీయమే. 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిపై ఆమెకున్న నిరసనభావం పైకి రానీయకుండా 
అణచాలనుకోవటం కోనమే తన రాజకీయ వాతావరణంలో మనుగడ 
చేయాల్సినవాడు కాబట్టి ఆమె ఘనపరితాపాన్ని గాఢ మనోవేదనగా త్రిప్పి, 
రెండింటి స్థాయీభావాలకు అనుభావాల వర్ణనలకు సమానస్మ్థాయిని కల్పించి 
పాఠకుల రసనిష్పన్నతకీ, హృదయ సంస్కారానికి వదిలిపెట్టటంలోనే తిమ్మన 
కావ్యశిల్పం ఉంది. కృష్ణుడు కూడా ఆమెకోపంలోని తిరస్కారాన్ని రాజకీయంగా 
అణచాలనుకొని ముందుగా ఆమెకు దాసుడిగా మారాలనుకుంటాడు. (1-119) 
లో ఆమె సంతాపం అర్థం కానట్లుగా నటిస్తూ రోజులాగ సత్య తనకోసం 
ఎదురుచూడటం లేదా తన (ప్రేమను పరిక్షించటానికి ఇదొక పద్ధతా లేదా 
నవ్వులాటా? అని అంటాడు. తమ మధ్య 'యెడంి ఎలా వచ్చిందనీ ఎవరు 
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సృష్టించారనీ ఏకామినులనైనా మెరమెచ్చులకోసం గౌరవించినట్లు నాటకం 
ఆడతానని సత్యయందే తనకు అనురాగం ఉన్నట్లు చెప్పి మళ్ళీ నాటకం” ఆడతాడు. 
సత్య ఏయే పనులు చెపితే ఆ పనులను చేస్తానంటాడు. సామాన్యంగా 
పితృస్వామ్యంలో భర్తలు రోజూ ఇంటిపనులో సాయపడడం తమయందు 
దోషముంటేనే భర్తలు భార్యల పనుల్లో పాలుపంచుకొని వాళ్ళకోపాన్ని 
పోగొట్టుకొనేటట్లు చేసుకోవటం అనేది నిత్యం కుటుంబ రాజకీయాలలో భాగమే. 
సాధారణంగా స్రీలు ఈ రాజకీయపుటుచ్చులో పడిపోతారు. కాని పితృస్వామ్య 
రాజకీయాన్ని అర్థం చేసుకొన్నవారు నమ్మరు. లోకంలో స్రీలకు సత్యభామలాగా 
అభిమానవంతులుగా తమ వ్యక్తిత్వాన్ని నిలుపుకునే అవకాశం ఉండదు. సత్య 
మాత్రం కృష్ణుడు అందరి స్త్రీల దగ్గర ప్రదర్శించే నటనాచాతుర్యాన్ని తన దగ్గరా 
(ప్రదర్శిస్తున్నాడని (గ్రహించ గలుగుతుంది. తన నటనను నిరూపించగల ధైర్యం, 
తెలివి సత్యకుందని తెలిసే కృష్ణుడు (1-119) లో సత్యపై చెయ్యి వెయ్యబోయి 
జంకుతాడు. సత్యలోని కోపభారాన్ని తగ్గించటానికి మైక్కటం తప్ప చేయగలిగేది 
లేదని తలుస్తాడు. అందితే జుట్టు, అందకపోతే కాళ్ళు అనే రాజకీయ సంస్మారంతో 
సత్యభామ కాళ్ళకు మొక్కి ఆమె కోపాన్ని ఉపశమింపజేసుకొనే ప్రయత్నం చేస్తాడు. 
ఆ ప్రయత్నంలోనే రాజకీయపుటుచ్చును గ్రహించిన సత్య అతని తలను 
తొలగంద్రోచెను. ఇక్కడ తలను తొలంగత్రోయుట అనేదిగానీ, తాల్చిన, 
త్రోసినాగానీ, అది తన్నటం వంటిదే. ఇక్కడ సత్య భౌతికంగా కృష్ణుడ్ని తన్నిందీ/ 
త్రోసిందీ అనటం కంటే కూడా కృష్ణుని మనసులోని సంస్కార రూపంలో ఉన్న 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని ప్రతిఘటించిన ప్రతి(క్రియగా అర్థం చేసుకోవాలి 
అందుకే ఇక్కడ సత్యను భర్త యొక్క తలను తన్నినగీత్రోసిన రాక్షసిగా గాక, 
పితృస్వామ్యంలోని బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని వనితగా అర్థం చేసుకోవాలి. 
సత్య బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని 'తన్నటం' పితృస్వామ్యానికి ఒక “సవాల్‌” 
వంటిదయింది. పితృస్వామ్య అధికారాన్ని నిరసించిన ప్రతిఘటనాస్వరం కూడా 
అది. ఆమె కోపంతో తన్నినా కృష్ణుడు 'నెయ్యపు కిన్మగా' భావించి మెయి 
గగుర్పాటు వడ, ఉద్దీపిత మన్మధ రాజ్య ప్రాపితుడై దానికి సంబంధించిన 'కూర్మి' 
బయటపడటంగా చెప్పటం చేత కృష్ణుని రాజకీయం అర్థం అవుతుంది. ఇక్కడ 
“సత్య” కృష్ణుని తలను త్రోసివేయటాన్ని తన్నటమంటూ తీవ్రంగా తీసికొంటే 
అది చాలా పెద్ద విషయం అయ్యేది. దాన్ని కృష్ణుడు తన్నటమంటూ తీవ్రంగా 
తీసికొంటే అది చాలా పెద్ద విషయం అయ్యేది. దాన్ని కృష్ణుడు తన బలంతో 
దౌర్జన్యంగా అణచివేయటం ఎంతోసేపు పట్టదు. కాని అలా చేస్తే సమాజంలో, 
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రాజ్యంలో మంచితనం పోతుంది. సత్య తిరస్మారాన్ని తాత్మాలికంగా మాత్రమే 
అణచి వేయటం వీలవుతుంది. అందుకే కృష్ణుడు యాదవ రాజ్యాధికారుడిగా, 
పితృస్వామ్య సంస్కృతికి పరిరక్షకుదిగా ఆ విషయాన్ని బయటకు రానీయకుండా 
చేసుకోవాలనుకుంటాడు. ఇది కుటుంబంలోని భార్యాభర్తల విషయంలోని వ్యక్తిగత 
కలహమైన, రాజ్యాంగస్థాయి వరకు దాని ఫలితం విస్తృతిస్తుంది. కాబట్టి దాన్ని 
చాలా సున్నితంగా శాశ్వతంగా, రాజకీయ స్థాయిలోనే పరిష్కరించుకోవలసింది 
అయింది. తిమ్మనకు అటు తిరుమలదేవి దుఃఖాన్ని పోగొట్టి తిరుమలదేవి 
కృష్ణదేవరాయల మధ్య సర్దుబాటు ధోరణిని తేవాల్సిన అగత్యంతో పాటు, ఇటు 
పితృస్వామ్యంలో మనగడ సాగిస్తున్న కవిగా తిమ్మన పితృస్వామ్య సంస్కృతిన 
పరిరక్షించాల్సిన వాడుగా సత్య కోపాన్ని మన్మథ తాపంగా రాజకీయం చేయాల్సి 
వచ్చింది. తిమ్మన మానసికంగా స్త్రీవాద కవి. భౌతికంగా పితృస్వామ్య కవి. 
ఇక్కడ “వాదం” అంటే “మూల సత్యాన్ని అర్థం చేసుకుని చెప్పే తత్వం.” తిమ్మన 
సత్యభామ మనఃక్షోభను అర్థం చేసుకున్నవాడు కాబట్టే బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని 
తిరస్కరించే భావాన్ని వ్యక్తం చేసే క్రియారూపంగా కృష్ణుని తలను త్రోసేటట్లు 
చేస్తాడు. స్త్రీల మనోభావాలను అర్థం చేసుకునే క్రమంలో స్తీ పాత్రలో 'మమేకమై' 
వ్రాసిన కవిగా ప్రాచీన తెలుగు సాహిత్యంలో తిమ్మన కంటే మరొక కవి 
కనిపించడు. అందుకే వృక్ష శాస్త్రంలో పారిజాతానికి వలె సాహిత్య చరిత్రలో 
'పారిజాతాపహరణి' కావ్యానికి ఒక ప్రత్యేక స్థానం ఉంది. 


తిమ్మన స్త్రీల దృక్కోణంలో నుంచి ఆలోచించటం చేతనే బహుభార్యాత్వ 
సంస్కృతిని నిరసింపచేయటంతో పాటు “అట్లయగు' అంటూ ఆ తిరస్కార 
రూపంలో ఉన్న ప్రతిఘటనా క్రియను సమర్థించటం, 'నాధుల్‌ నేరములో సేయన్‌ 
స్రీలకు పేరలుకి రావటం సహజం అని చెప్తాడు. 'నాథులు నేరాలు చేసారు” 
అని చెప్పగల సాహసవంతుడైన కవి తిమ్మన తప్ప మరొక కవిలేదు. చాలమంది 
కవులు స్త్రీలే. నేరాలు చేస్తారనీ, వాళ్ళని నమ్మకూడదని, స్త్రీలు పతివ్రతలుగా 
ఉండాలంటూ చెప్పిన వారేగాని ఇలా వ్రాసినవారు లేరు. 'అట్లయగు" అంటూ 
వామపాదతాడనాన్ని సమర్థిస్తూ తిమ్మన ఇచ్చిన తీర్పు స్త్రీల మనోభావాలను 
అర్థం చేసుకోవాలనుకొన్న ప్రతి ఒక్కరికి సముచితంగానే ఉంటుంది. కాని తిమ్మన 
యిచ్చిన తీర్పు పితృస్వామ్యానికి ఉచితమైన తీర్పు కాదు కాబట్టి కవియే. ఉచిత 
వ్యాపారముల్‌ నేర్తురే? అని ప్రశ్నార్థకం వేసి పాఠకుల హృదయ సంస్కారానికి 
వదిలి వేయటంలోనే తిమ్మన కావ్యశిల్పం అంతా ఉంది. కాని పితృస్వామ్యంలో 
భార్య భర్త తలను తొలంగత్రోయుట అంటే తన్నటమే. దీన్ని భర్తలు సహించరు. 
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స్రీలు ఎప్పుడూ పోషింపబడే స్థితిలో ఉంటారు.కాబట్టి వారికి వ్యక్తిత్వాభి 
మానాలుండటానికి వీలులేదు. కాని శమంతకమణిని తెచ్చిన సత్య, వీరనారియైన 
సత్య తన అభిమానాన్ని నిలుపుకునే ప్రయత్నం చేయటం ఇక్కడ తిరస్కార 
రూపంలో స్పష్టమయింది. అందుకే కృష్ణుడు తన రాజకీయం పారలేదని భావించి 
“ననుభవదీయదాసుడిగా నున్నన చేసిన” చాలుననడంలోనే రాజకీయం ఉంది. 

ఇది భార్యను నమ్మింప చేసే ప్రయత్నం. అందుకే తెలివిగల సత్య, “నిను 
నమ్మియుండిన ఫలించదే తోడన కల్లెనని” చెప్పి కృష్ణుడ్ని తాను నమ్మటం లేదని 
స్పష్టపరుస్తుంది. 1-27 లోను జీవితంలో గుట్టును తేజాన్ని కోల్పోయి 
మోసబోయినట్లుగా భావిస్తుంది. ఆ గుట్టు అనటంలో సత్య మానాభిమానాలు 
గుర్తుకు వసాయి. స్త్రీ పురుష సంబంధాలలో స్త్రీ ల చుట్టూ నిర్మింపబడిన 
భావజాలానికి, స్త్రీల స్థితి గతులకు, స్త్రీలు ఆత్మాభిమానాన్ని నిలుపుకోవటానికి 
సంబంధం ఉంటుంది. ఇక్కడ ఆత్మాభిమానాన్నే తీసుకోవాలి. 1-129 లో 
'మానంబె తొడవు సతులకు, మానమె ప్రాణాధికంబు మానమఖీల సమ్మానములకు 
మూలంబగు, మానరహితమైన (బ్రతుకు మానిని కేలా? అనే భావం స్పష్టం 
అవుతోంది. కృష్ణుడు రాగానే సత్య కుటుంబంలో తిరిగి తమ మధ్య (పేమ 
సంబంధాలు నిలుస్తాయని నమ్మే స్థితిలో లేదు. అందుకే సత్య అభిమానవతిగా 
చచ్చిపోవాలనుకుంటుంది. అలా సత్య చనిపోతే పితృస్వామ్య సంస్కృతి పరిరక్షణకు 
పుణ్యకవ్రతం చేయించాల్సిన అవసరం ఉండేది కాదేమో. 


కుటుంబంలో కృష్ణుడు సత్యకిచ్చే చనువును బట్టి, చూసే తీరును బట్టి 
దేవకీ దేవి కూడా సత్యను కోడండ్రలో పెద్దగా చూస్తుంది (1-130). కుటుంబంలో 
కొడుకు కోడలిపై అధికారం చూపిస్తే అత్త చూపిస్తుంది. కొడుకు (ప్రేమను చూపిస్తే 
తానూ కోడలిని ప్రేమగానే చూడగలుగుతుంది అనేది అనుభవైక వేద్యమైన 
విషయం. అందుకే అత్తగారి గయ్యాళితనాన్ని సరిగ్గా అర్థం చేసుకుంటే అది 
ఆమె తప్పుకాదనీ, పితృస్వామ్య వ్యవస్థలో ఒకదాని మీద ఒకటి ఆధారపడ్డ 
సాపేక్షతా విలువలనీ అర్థం అవుతుంది. అందుకే అత్తాకోడళ్ళ మధ్య శత్రుత్వం 
కంటే కూడా వ్యవస్థవల్ల వారు అలా శ(త్రుపూరిత సంబంధాలలోకి నెట్టబడ్డారని 
అర్ధం అయింది. స్తీకి స్త్రీ శత్రువనే భావన తొలగిపోతుంది. ఈ రాజకీయాన్ని 
స్రీలు జాగ్రత్తగా అర్థం చేసుకోవాలి. కుటుంబంలో విలువలున్నప్పుడు అత్తకు 
చేసే సేవ అభిమానంతో చేసేది అవుతుంది. విలువలు లేనప్పుడు చేసే సేవ 
సిగ్గుతో కూడిన సేవ అవుతుంది. అదే అభిమానం నిలుపుకోవటానికి 
వీలులేకుండా పోయింది. అంతేగాక శత్రుపూరిత సంబంధాలతో తోటి సవితికి 
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సేవి చేయటంగా తన జీవితం పరిణమించడం ఆమె మనస్తత్వానికి చాలా 
విరుద్ధమైన విషయం. అందుకే అభిమానవతిగా సత్య 1-132లో “నను నెవ్వతిగా 
జూచితివని' ప్రశ్నించింది. ఇక్కడ కృష్ణుడ్ని ప్రశ్నించటం అంటే 'పితృస్వామ్యాన్ని' 
ప్రశ్నించడం అనేది చాలా స్పష్టమైన విషయం. “ఇలా పితృస్వామ్యాన్ని ప్రశ్నించడం” 
స్రీవాదమని అంటున్నారు. ఆ తర్వాత సత్య “అసూయతో ఏడుస్తుంది” అయితే 
ఆ అసూయ సత్య భావాల్లో కల్గటానికి కారణం మాత్రం నారద రాజకీయం 
అనేది నాందీలోనే స్పష్టమైందిగా. 


సత్య ఏడుస్తున్న కొద్దీ కృష్ణునికి సత్య మీద (ప్రేమ కలిగింది. 'నెయ్యపు 
తియ్యము కల్లిందటి ఇంద్రుడ్ని గెలిచియినా పారిజాతపు వృక్షాన్ని తెచ్చి సత్య 
పెరట్లో నాటిస్తానంటాడు. “గండం” నుండి బయటపడి తనను తాను 
కాపాడుకోవటం పెద్ద రాజకీయం. ఇక్కడ కవి రాజకీయం, కృష్ణుని రాజకీయం 
కలిసి “ఆమెకు” తిరిగి నమ్మకం కలిగేవిధంగా (పేమ సంబంధాలను నెలకొల్పి 
'ఆమె వికసిత స్వాంత (2-15) అయేటట్లు చేస్తాడు”. 


ఈ విధంగా సత్య తాత్మాలికంగానైనా సర్దుబాటు ధోరణికి రాగలగటం 
కృష్ణుడికి కుటుంబంలోని రాజకీయ విజయమేకాక సమాజంలోని పితృస్వామ్య 
సంస్కృతి విషయం కూడా అయింది. స్త్రీలను భ్రమలలోనికి త్రోసేది కూడా 
రాజకీయమే. అందుకే నారదుడు వస్తే సత్యకు కోపం అంతా పోయి ఆతిధ్యం 
ఇస్తుంది. నారదుడు కూడా సత్యకు తనమీద కోపం పూర్తిగా పోయేటట్లుగా 
చేసుకోవటానికి సత్యాభీష్టం నెరవేరే విధంగానూ 'నీ భర్త... ఎంతటి పనిలో 
ఉన్నా కోరగానే వచ్చి కోరికలు తీరుస్తాడు అని దీవిస్తాడు. దానితో సత్యకు 
ఎంతవరకు (పేమ లభ్యం అవుతుందో అర్ధం అవుతూనే ఉంది. ఎప్పుడు పిలిస్తే 
అప్పుడు వెంటనే ప్రత్యక్షం అవ్వటం అంటే ప్రేమ కంటే భయంతో రావటం 
వంటిదని అనుభావాలకు అర్ధం అయ్యే విషయం భార్యాభర్తల మధ్య అధికారం, 
భయం అనే భావాలు కుటుంబంలోని ఏ ఇద్దరివైపు ఉండకూడదు. సమానత్వం 
ఉంటే (పేమ ఉంటుంది. (పేమ ఉంటే భయానికి తావుండకూడదు. అందుకే ఈ 
దీవెనలు కూడా రాజకీయంగా అనిపిస్తాయి. 


బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి అనేది పితృస్వామ్యానికి పట్టిన మాయరోగం. 
ఈ రోగాన్ని పోగొట్టుకోవాల్సింది పోయి, దీన్ని తిరస్కరించిన సత్యభామకు 
“'హిప్నటిజం” అనే వైజ్ఞానిక రాజకీయం ద్వారా ఆమె మనస్సును తమకు 
అనుకూలంగా మార్చుకోవాలనుకుంటారు. అసలే సత్య కృష్ణుని ప్రేమ 
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సంబంధాలపై అపనమ్మకంతో నిరంతరం ఆందోళన చెందుతూ ఒక రకమైన 
మానసిక స్థితిలో ఉంటుంది. దీని ఫలితంగా ఆమె బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని 
తిరస్కరించే చైతన్యాన్ని కూడగట్టుకుంది. అందుకని ఆమె యొక్క తిరస్కార 
రూపంలో ఉన్నా బాహిర చైతన్యానికి కారణమైన మనస్సును తమకనుకూలంగా 
ఉండేటట్లు చేసుకుంటేనేగాని, పితృస్వామ్య ప్రయోజనాలకనువైన సంస్కృతిని 
కాపాడుకొనే అవకాశం వస్తుంది. సత్యభామ తిరస్కారం సామాజిక చైతన్యంగా 
మారగల ప్రమాదం ఉంది. కాబట్టే కృష్ణుడు 2-74లో “నారదుడు పారిజాతం 
తేవటం నుంచి సత్యభామ కోపం వరకు గరుత్మంతునితో చెప్పి వృక్షాన్ని తేవాలని 
చెప్తాడు”. పారిజాత వృక్షాన్ని తేవటం సత్యకు ప్రీతిని కలిగించేదిగా పైపైకి కనిపించే 
సత్యం అయినా లోపలికి తొంగిచూస్తేనే అసలు రాజకీయపు చికిత్స అర్ధం 
అవుతుంది. అభిమానవతియ్రైన సత్య మనస్సును తమకనుకూలంగా 
మార్చుకోవాలంటే “'హిప్నటిజం'” అనే అవసరం అవుతుంది. ఆమె బాహిర 
చైతన్యానికి మూలమైన అంతశ్చేతనకు మందు ఇచ్చి దాన్ని అధఃచేతనలోకి 
తేగలిగితేనే ఆమె మనస్సును తమకనుకూలంగా చేసుకోగల్లుతారు. ఇది శాస్త్ర 
విషయమే. 

బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని ప్రతిఘటించే ఆమె చైతన్యస్థాయి అర్థం 
అవటంతో చికిత్సలో భాగంగా ముందు ఆమెను వికసిత స్వాంతగా చేస్తాడు. 
కృష్ణుడు తన వాడే అనే (భ్రమను కలిగిన మానసిక స్థితి తెస్తాడు. అప్పుడే ఆమె 
మనస్సు తమకనుకూలమైన విషయాలను చొప్పించగలిగితే గ్రహించగల స్థితిలో 
ఉంటుంది. అప్పుడే ఆమె అంతశ్చేతనకు చేసే చికిత్స శాశ్విత ఫలితాలను 
ఇవ్వగలుగుతుంది. పారిజాత వృక్షాన్ని తేవటానికి కృష్ణుడు సత్యను కూడా తీసుకుని 
వెళ్తాడు. అమరపురిలో స్రీలు కృష్ణుడి చూస్తూ మోహ పరవశులౌతారు. (3-16) 
లో ఒక స్తీ సభీజనంతో సంభాషిస్తూ 'మచ్చరము మానని పెన్‌బ్రోడవు గాబట్టే 
కృష్ణుడు మరి ఏ ఇతర స్రీలను చూడటం లేదు అని అన్నట్టు కవి వ్రాస్తాడు. 
అంటే సత్యభామను బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని అర్ధం చేసుకో అనే హెచ్చరిక 
చేయటంగా అనిపిస్తుంది. అంతేగాక (3-20) లో కృష్ణుడు తనను వేరొక స్రీ 
పిలుస్తోందని చెప్పి కృష్ణుడు తనను ఎంతో మంది స్రీలు కోరుకుంటున్నారని 
చూపించటం, దాన్ని సత్యభామ ఇష్టపడనట్లుగా కృష్ణుడ్ని 'కన్నులవలనంబులతో"” 
అదల్బ్పటం చేయటంతో, ఇక్కడ సత్యభామ మనసుకు కృష్ణుడ్ని వేరొక స్తీ పొందటం 
ఇష్టంలేనట్లు స్పష్టమయింది. 
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ఇంద్రుని నందనోద్యానానికి వెళ్తూ కృష్ణుడు ప్రకృతిని సత్యకు వర్ణించి 
చెబుతూ ఆమె మనసుకు చికిత్స చేయటం ప్రారంభిస్తాడు. (3-56) లో “తలిరాజు 
మెజుగువాతెజకలకంఠ విటుండు గలియగా జూతలతాలలన విదిల్భెను గంటివె? 
యలి కంకణ ముఖర విటపి హస్తములతో సతీ” - అంటూ స్రీ పురుష 
సంబంధాలకు సంబంధించిన వర్ణన చేయటంలోని బెచిత్యం అర్థం చేసుకుంటే 
కృష్ణుని రాజకీయం అర్థం అవుతుంది. ఇక్కడ సత్యభామ తన తలను త్రోసివేసిన 
సంగతి కృష్ణుడు ఇంకా మరిచిపోలేదని అర్థం అవుతుంది. అంతేకాదు సత్య 
కృష్ణుడ్ని విదిల్చి కొట్టిన సంఘటన వరకు మళ్ళీ సత్యను తీసికొని వెళ్ళి ఆమె 
మనసులో దానికి సంబంధించిన బుద్ధిని నిలకడ చేసి అక్కడ “ట్రీట్‌మెంటు’ను 
మొదలు పెట్టటంగా కన్పిస్తుంది. ఇక్కడ “చూతలలను విటుడ్ని విదిల్చి కొట్టటం 
సత్య మనసుకు నచ్చిన విషయమే. ఇలా ముందుగా వారికి నచ్చిన విషయాలతో 
వారి మనన్సును స్వాధీన వరుచుకొని తమకిష్టమైన విషయాలను 
చొప్పించగలగటం కూడా ఒక చికిత్సావిధానమే. “సత్య అలా విదిల్చి కొట్టటం 
తప్పని” అంటే సత్య తానొకప్పుడు చేసిన పనికి పశ్చాత్తాపపడ్డట్టు భావించవచ్చు. 
కాని ఆ విదిల్చికొట్టటాన్ని ఇక్కడ సత్య. వ్యతిరేకించదు. కాబట్టి ఇంకా ఆమెకు 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి యెడల వ్యతిరేకమైన చైతన్యమే ఉన్నట్లు స్పష్టమయింది. 
అది తెలునుకొని రాజకీయంగానూ, హిప్పటిజంలో భాగంగానూ ఆమె 
అంతశ్చేతనలోని పూర్వ సంఘటన దగ్గరికి ఆమె బుద్ధిని చొప్పించటంగా అర్థం 
అవుతోంది. (3-50) లో “తనుగను (భ్రమియొండొక లతంబతి వేరొక తేటిబోటి 
పొత్తున విరిదేనె గ్రోలగ నెదుర్చడి సంపెంగ తావివెల్లిలో గనలునగూలబోవు 
నలికామిని సాహసమేమి సెప్పనయ్యనుగు ప్రియుండ నెచ్చెలుల నాగిన 
మానదరాళకుంతలా!” అంటూ సత్యభామ సంబోధనలో ఆ తుమ్మెదకు ఈమెకు 
ఉన్న సౌందర్యపరమైన ఉపమాన సదృశ సంబంధాన్ని తెలియజేస్తూ ఆ 
తుమ్మెదల్లాగా భర్త అన్యకాంతాసక్తుడైతే ఇష్టం లేకపోతే చావాలనీ, “చచ్చి పోవద్దని 
ఎవరు ఆపినా కూడా పట్టుదలతో చావాలని చెప్పటం చూడ కృష్ణుని అర్ధసూచకత 
అర్థంకాక తప్పదు.” 


ఇలా సత్యకు కృష్ణుడు ప్రకృతిలో ఉదాహరణలు చూపించటం, సత్య 
ఒకానొకప్పుడు చస్తానని బెదిరించింది గానీ చావలేదనీ, భర్త అన్య స్త్రీని పొందితే 
ఇష్టంలేకపోతే పట్టుదలతో చచ్చిపోవాలనీ చెప్పకయే చెప్పినట్లయింది. అసలే 
కృష్ణునితో ప్రేమసంబంధాల విషయమై నిరంతరం ఆందోళనతో కూడిన 'డి(ప్రెషన్‌' 
స్థితిలో ఉన్న సత్య మనస్సుపై ఎంతటి (ప్రభావాన్ని అయినా చూపించే ప్రమాదం 
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లేకపోలేది. ఇలా ప్రకృతిలో ఉదాహరణలు చూపించటం కూడా ఒక రాజకీయమే. 
(4-53) లో 'సురలోకాభిమత (ప్రధాన సమతానూయనృలెగప ఘన్మరుండు 
పారిజాత ధరణీజాతాన్ని ఉత్పాదించి గరుడిడి మీద పెట్టటంగా వర్ణిస్తాడు. అంటే 
పారిజాత వృక్షాన్ని తీసికొని వెడితే సత్యభామలో ఇక సవతుల మీద అసూయ 
పోతుందనుకుంటాడు. ఒకానొకప్పుడు రాజకీయం కోసం అసూయ కల్పించాల్సి . 
వచ్చింది. ఇప్పుడు మళ్ళీ పోగొట్టాల్సి వచ్చింది. ఎందుకంటే అలా సత్యభామలో 
అసూయ పోకపోతే ఆ తర్వాత సవతులను ఇండ్లకు ఆహ్వానించి పుణ్యకవ్రతం 
చేయించగల అవకాశం ఉండదు. అది పుణ్యకవ్రతమే అయినా అసలు సిసలైన 
రాజకీయ చికిత్సకదా. పైగా ఈ ఈర్యాసూయలకు పురుషులు కారకులు కాదనీ 
స్రీలకు స్రీలకు పడదనీ స్రీల మూలంగానే పురుషులు యుద్దాలు చేసుకుంటారనీ, 
అసలు అన్ని సమస్యలకు స్త్రీలే కారకులు అన్నట్లుగా పారిజాత వృక్షాపహరణ 
సమయంలో సత్యా శచీదేవుల మధ్య స్పర్థలు కల్గించటంగా కథ నడుస్తుంది. 
అయితే ఆ పారిజాత వృక్షమే అటు దివిలోనూ ఇటు భువిలోనూ కుటుంబంలోని 
స్త్రీ పురుష సంబంధాల విషయమై ఒక ప్రత్యేకతను సంతరించుకొంది. అసలు 
పారిజాత వృక్షాన్ని పెకిలించుకొని రావటానికి కృష్ణుని బహుభార్యాత్వ సంస్కృతియే 
కారణం అని విదితమైన విషయమే. 

ఆ పారిజాతవృక్షంతో సత్యాకృష్ణులు ద్వారకలో ప్రవేశిస్తుంటే దాని ప్రభావం 
చేత ఎన్నో మార్పులు వస్తాయి. అయితే ఇక్కడ రుక్మిణికి నారదుడు చెప్పిన 
ప్రభావం వంటిదికాదు. ద్వారకలో పారిజాతవృక్షాన్ని తీసుకురాగానే నగరం 
అంతటా ఐశ్వర్యం, సంపదలు వృద్ధి చెందాయట. అందరికీ రోగాలు, వృద్ధత్వం, 
వికలాంగత్వం పోయి అజరామరత్వం కలిగిందట. ఆ పుష్పాన్ని ధరించినవారు 
ఏరకంగా కోరుకుంటే ఆ రకమైన ప్రయోజనాల్ని పొందుతారట. అందుకే 
పారిజాతపుష్పమే ప్రధాన రాజకీయ ఆయుధం అయింది. నత్యయందు 
ఈర్యాసూయలు కల్గించే విధంగా, రుక్మిణీ కృష్ణుల (ప్రేమ సంబంధాలు వృద్ధి 
అయ్యేటట్లుగా చేయటం కోసమే నారదుడు పారిజాతాన్ని ఆయుధంగా 
వాడుకున్నాడు. పారిజాతానికి అణుశక్తి వంటి శక్తి ఉన్నది. అందుకే దానికి 
ఎంతటి సతృ్ఫలితాలినివ్వగలిగే శక్తి ఉందో దాన్ని వాడుకోవటాన్ని బట్టి అంతటి 
దుష్ఫలితాలను కూడా ఇవ్వగలుగుతుందని అర్ధం అవుతోంది. సత్యాకృష్ణులు 
అమరపురి నుండి రాగానే బంధువులందరూ వచ్చి అభినందనలు తెలుపుతారు 
గాని సవతులు మాత్రం రారు. ఆ తర్వాత కృష్ణుడు పారిజాత వృక్షాన్ని సత్య 
పెరటిలో నాటిస్తాడు. ఒకానొకప్పుడు పారిజాత పుష్పానికై కృష్ణున్ని విదిల్చికొట్టిన 
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సత్య, (5-50) లో పారిజాత వృక్షాన్ని తేగలిగినందుకు కృష్ణుడ్ని "పెక్కుమారులు” 
ప్రస్తుతించే స్థితిలోకి వచ్చింది. (5-51) లో వీరిద్దరినీ చూసిన 16 వేలమంది 
స్త్రీలు “సతులట, (ప్రాణనాధులట సారెకునైక్యములైన మోహ సంగతులట 
యేమిసెప్ప.” అని అనుకోవటం చేత 16 వేలమందికి కృష్ణునితో ఐక్యములైన 
మోహసంబంధాలు లేవని అర్థం అవుతోంది. కాని పైకి మాత్రం వారు 
సత్యాకృష్ణులను స్తుతి చేయటంగాని తయారు ' చేయబడ్డారు. పితృస్వామ్యంలో 
స్రీలు తయారు కాబడతారని స్తీవాదుల ఉవాచ. అంటే పితృస్వామ్య భావాల 
కనుగుణంగా (ప్రస్తుతించే విధంగానే పెరుగుతారుగానీ, జరానంధునిచేత 
చెరబట్టబడి అటు వ్యక్తిగత కుటుంబాలలో సంబంధాలు లేకుండాను సమాజంలో 
ఉన్నవారు, ఇటు కృష్ణుడితో కుటుంబ సంబంధాలలోనూ ఉండలేని స్థితిలో ఉన్నా 
కూడా పితృస్వామ్య వ్యవస్థను ప్రశ్నించే చైతన్యం లేకుండా, దాన్ని ప్రస్తుతించే 
స్థితిలోనే ఉండటం గమనించదగింది. 


నారదుడు మళ్ళీ పనిగట్టుకొని సత్యభామ ఇంటికి వచ్చి ఆమెతో (5-54) 
లో సవతులనే కాదు; (త్రిభువనేశ్వరియెన పౌలోమీని కూడా గెలిచినట్లుగా చెప్పటం 
రాజకీయం పతాక స్థితిని చేరుకోవటమే. సత్యభామ స్థితిని తారుమారు చేసే 
రాజకీయ నాటకంలో నారదుడు ప్రధాన పాత్రధారి. సత్య అంతశ్చేతనను 
అధోచేతనగా మార్చటానికై సత్యభామచేత పుణ్యకవ్రతం చేయించాలనుకుంటాడు. 
అప్పుడే సత్య మనసును పితృస్వామ్యానికి అనుగుణంగా మార్చుకొనే వీలుంటుంది. 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని ప్రతిఘటించని స్థితికి రావాలంటే ఆమెకు ముందుగా 
స్వస్వరూప చైతన్యం నశించాలి. అందుకే స్రీలు స్వస్వరూపజ్ఞానాన్ని పొందటమే 
స్రీవాదంగా గుర్తించబడింది. సత్యకు స్వస్వరూపజ్ఞానం ఉండటంచేతనేతన 
ఆత్మాభిమానపు ఉనికికై పోరాడే చైతన్యం ఆమెలో ఉంది. ఈ రకమైన చైతన్యం 
పితృస్వామ్యానికి వ్యతిరేకం కాబట్టి, సత్య చైతన్యాన్ని పితృస్వామ్యానికి 
అనుగుణమైన చైతన్యంగా మార్చాలి. అందుకనే నారదుడు సత్యచేత పుణ్యకవ్రతం 
చేయిస్తాడు. ఆ వ్రతం నెలరోజుల వ్రతం. ఆ వ్రత నియమాలను తెలుసుకుంటే 
అదెంత రాజకీయ దురుద్దేశ్యంతో ఆ వ్రతాన్ని చేయమాన్నాడో అర్ధం అవుతుంది. 
'ఏకపత్నీవ్రతుడైన శ్రీరాముని పెళ్ళిరోజు ఐన చైత్రశుద్ద నవమినాడు మొదలు 
పెట్టాలి.” అత్త, భర్త అనుమతితో మొదటి రోజు ప్రొద్దునే సవతుల ఇండ్లకు 
వెళ్ళాలి. (5-57) లో చెప్పినట్లుగా వాళ్ళపై తనకింతకు మునుపున్న కోపం, 
గర్వం, మాత్సర్యాన్ని మాని వినయం, ప్రమోదంతో నిండిన నెమ్మనంబుతో 
సవతులను ఆహ్వానించి కూడబెట్టుకొని ఇంటికి తీసుకురావాలి. ఆ సవతులు 
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నెలరోజుల వ్రతసమాప్తి వరకు తన ఇంట్లోనే ఉండేటట్లుగా చేసుకోవాలి. అంటే 
సత్య సవతులతో ఒక నెలరోజులపాటు సంతోషంతో కలిసిమెలసి ఉందే 
వాతావరణాన్ని కల్పించటంలోనే సంస్కృతీ పరిరక్షణకై చేసే రాజకీయం అర్ధం 
కాకతప్పదు. నెలరోజుల వ్రతసమయంలో ఒకే ఇంట్లో సవతులందరూ కలసి 
ఉండగల వాతావరణంలో సత్యకు “ఇమడగలి మనస్తత్వం ఏర్పడుతుంది. అంటే 
పితృస్వామ్య ప్రయోజనా లకనుగుణంగా సత్య మనసు మారటానికి నెలరోజులు 
పడుతుందని అర్థం అవుతోంది. భర్త ఇంకొకరి అధీనంలో ఉండి వారి 
యిష్టానుసారంగా ఉండటాన్ని భరించగల మనస్తత్వం ఏర్పడటం కోసమే “పతి 
దానాన్ని చేయిస్తాడు నారదుడు. భర్తను దానం ఇవ్వటం అంటే సత్య ఆ వ్రతాన్ని 
చేయదేమోనని, తిరిగి “తీసుకోవచ్చని” చెప్పి ఆమె చేత మొదలు పెట్టిస్తాడు. 
నోము ఫలంగా 'అఅకొజలెరుగకి భార్యాభర్తలిద్దరూ ఉంటారని చెప్పటమే 
రాజకీయం. 


బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిని రక్షించటానికి మొదలుపెట్టిన ఆ వ్రతం, 
ఫలితాన్ని మాత్రం తద్విరుద్దంగా చెప్పటంలోనే ఉంది రాజకీయం. ఇక్కడ పారజాత 
వృక్షాన్ని తెచ్చి నాటించినా పారజాత (ప్రభావంతో ఇంకా సత్యాకృష్ణుల మధ్య 
'అజకొఅలేని' (ప్రేమసంబంధాలు కొరవడ్డాయనేది అర్ధం అవుతోంది. అందుకే 
వాటికై సత్య వ్రత చేయాలని అనుకుంటుంది. ఆ అంతర్య లేకపోవటం. చేతనే 
కుటుంబంలో భార్యకు భర్తయందు నమ్మకం లేకుండా చేస్తుంది. 


ఈ వ్రతం బహుళ ప్రయోజనాలతోపాటు బహుళార్ధక సాధకమైనది కూడా 
సత్యభామకిచ్చే రాజకీయ ట్రీట్‌మెంటు మిగిలిన సవతులకు రోగం రాకమునుపే 
ఇచ్చే ప్రివెంటివ్‌ టీట్‌మెంటు కూడా అవుతోంది. అందరు రాజులు 
బహుభార్యాత్వాన్ని పాటించే సంస్కృతి గల వారే అవటంతో అందరు రాణులు 
సత్యలాగా మనస్సులో ఎవరికివారే బాధపడటం సహజం. సమాజంలో అందరు 
సవతులు సత్యభామ తిరస్కార చైతన్యాన్ని తెచ్చుకొంటే పితృస్వామ్యానికి పుట్టగతులు 
లేకుండా పోతాయి. అందుకే పుణ్యకవ్రతం రూపంలో మిగిలిన రాణుల యొక్క 
సవతులందరికీ “ట్రీట్‌మెంట్‌ చేయటంగా అవుతుంది కూడా. సవతులందరి 
మనసులో ఈర్యా, అసూయలు పుట్టినా, సమాజ సంస్కృతికి అనుగుణంగా 
సర్దుబాటు ధోరణితో ఉండటంగా చేస్తుంది. 


నారదుడు పతిని దారపోయమని సత్యభామతో పలుకగా ఆమె సిగ్గు 
చెందుతుంది. సత్య ఏమన్నా తన రాజకీయాన్ని అనుమానించిందేమోననీ, 
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అనుమానించకుండా ఉండేందుకే నారదుడు సత్యకు అనుమానింవక 
ధారపోయమని అంటాడు. వ్రతానికై విచ్చేసిన ధర్మజభీమార్డునులు ఈ విషయానికై 
పరిహసిస్తూ (581) లో నేడు మాచెలియిదె పుష్పక దామకముచేనిను గట్టిగ 
గంటిమింక నెమ్మెలుపచరింపరాదనుచు” సత్య చెలికత్తెలు వినేటట్లుగా 
వేలమాడడం చేస్తారు. ఇలా వురుషవుంగవులంతా “నమిధనొక్కటి 
ఆహుతిచ్చినట్లుగా' ఆ పితృస్వామ్య రాజకీయంలో పాలుపంచుకుంటూ సత్యకు 
భ్రమను కలిగిస్తారు. 


ఆ తర్వాత “తుభ్య మహం సంప్రదదే నమోనమః అంటూ ఆ దేవి 
మోదంతో ధారపోసింది. ఆ విధంగా సత్యమనసు కృష్ణుడ్ని మరొకరికి ఇచ్చే 
విధంగా తయారయింది. ఆ తర్వాత నారదుడు 'కృష్ణుని తన యిష్టానుసారంగా 
వాడుకోవటం ఒక రాజకీయం. తద్వారా సత్య మనసులో, ఆమె భర్తను ఎవరైనా 
పరిగ్రహించవచ్చనీ, వారి యిష్టానుసారంగా తన భర్తను వాడుకోవచ్చు అనే” 
దానికి ఆమె మనసు అలవాటు పడేటట్లు చేస్తాడు. పొమ్ము, రమ్ము' అనే “స్లోగన్‌” 
లతో కృష్ణుడు కాసేపు పోయేటట్లు తిరిగి వచ్చేటట్లుగా చేసి సత్య బుద్ధిమీద 
ప్రభావం చూపటంలోనే రాజకీయం అర్థం అవుతుంది. అంటే సత్య ఆ 
'హిష్నటిజమ్‌'ని బాగా వంటబట్టించుకొని ఆ తర్వాత కూడా సవతుల దగ్గరికి 
'పోయిరమ్మని, చెప్పగలిగేలాగానూ, పోయి మళ్ళీ వస్తే సహించగల మనస్సుగాను 
ఆమె చేతనను మార్చటంలోని రాజకీయోద్దేశ్యం తేట తెల్లమవుతోంది.” సత్యతో 
పాటు సవతులందరూ కూడా అదే మనః స్థితిని పొందుతారు. సత్యకు కృష్ణుని 
విడంబనాన్ని తట్టుకొనే మనస్తత్వం ఏర్పడగానే నారదుడు సత్య దగ్గర భూషణాలు 
తీసికుని ప్రతిగా కృష్ప్ణుడ్ని తిరిగి ఇచ్చేస్తాడు. అలా సత్యభర్తను విడిపించుకోవటంలో 
సత్యకున్న శక్తిని గుర్తించిన సవతులను కృష్ణుడు సత్య దగ్గర పెద్దకాలమున్నా 
కూడా అతనికి బాధకూడా కలగదని భావించవచ్చు. 


పుణ్యకవ్రత సమాప్తిలో సత్యభామ 'అంతశ్చేతన' పూర్తిగా అథోచేతనలోకి 
మారి పితృస్వామ్యానికి అనుగుణంగా ఎలా చెపితే అలా వినే స్థితికి వస్తుంది. 
అసలు ఒక నిర్లప్తత ఏర్పడటమే అథోచేతన స్థితి. అంటే శిలాసదృశంగా 
జీవచ్చవాలుగా మారిపోవటమే. వ్రతం పూర్తి కాగానే ఎవరూ చెప్పకుండానే 
సత్యభామ పారిజాత పుష్పాలను సవతులకు పంచిపెట్టినట్లుగా ప్రతిఫలంగా 
కవి సూచిస్తాడు. అంతేగాక (5-90) లో 16 వేల మంది స్త్రీలకు కూడా 
పంచిపెడుతుంది. ఇక్కడ సత్యభామ మనస్సు పితృస్వామ్య సంస్కృతికి 
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అనుకూలంగా మారిందనేది పాఠకులకు స్పష్టమవుతోంది. ఏ పారిజాత పుష్పాన్ని 
సవతికిస్తే బాధాకరంగా సత్య మనసు భావించిందో, ఆ సత్య ఇప్పుడు 
పారిజాతాల్ని సవతులందరికీ పంచిపెట్టడం అంటే కృష్ణునితో తనకుగల 
(ప్రేమసంబంధాలను తనకే కావాలని తనకే పరిమితం అవ్వాలనే పట్టుదల లేకుండా 
కృష్ణుడ్ని సవతులందరి దగ్గరిగా పంపగలిగేటట్లుగా సత్య మనస్సు ఇక్కడ 
మారిందనేది స్పష్టం, వ్రత ఫలితంగా కృష్ణుని ప్రేమసంబంధాలు సవతులందరికీ 
విస్తరించేటట్లుగా సత్య స్వయంగా చేయటం నిజంగా కృష్ణుని, నారదుని 
రాజకీయం ఫలించిందనే చెప్పాలి. 


పితృస్వామ్యభావాల ప్రతినిధిగా కవియైన తిమ్మన రాజకీయం కూడా 
అదే అని అర్ధం అవుతుంది. అంతిమంగా రాచరికపు వ్యవస్థకు పటిష్టతనిచ్చే 
పితృస్వామ్యపు బహుభార్యాత్వ సంస్కృతీ పరిరక్షణకే తిమ్మన పారిజాతాపహరణ 
కావ్యాన్ని వ్రాసినట్లు అర్థం అవుతుంది. ఇదే కావ్యంలో పరిమళించిన రాజకీయం. 


కృష్ణుని రాజకీయానికి విజయం లభించినందుకు ఆ. రాజకీయాలలో 
పావుగా తాను ఉపయోగవడినందుకు నంతోషవడుతూ స్వామిభక్తిని 
ప్రదర్శించటానికై నారదుడు కృష్ణుడ్ని స్తుతించాడు. (1-107) లో కృష్ణుడ్ని 
భోజకన్నా సంద్రా జిహంనం, సత్యభామాశుకీ కేళీపంజరం అంటూ చెప్పి మిగిలిన 
ఆరుగురి భార్యల దగ్గర కుటుంబ సభ్యులలో కృష్ణుని ఉనికిని రకరకాలుగా 
చేస్తాడు. కాని పాపం సత్యభామ అనే చిలుకకు మాత్రం పంజరంలా 
తయారవుతాడు కృష్ణుడు. అంటే కృష్ణుడికీ పంజరంలో బంధించబడ్డ చిలుకలా 
సత్యభామ ఉంది అనేది స్పష్టమయింది. సంస్కృతి యెడల కలిగిన ప్రతిఘటనా 
చైతన్యం గల సత్యభామను పంజరంలో బంధించాడు. అంటే ఆమె చైతన్య 
పరిచి కుదించబడింది. ఆమె స్వేచ్చ తగ్గింపబడింది. కాబట్టి ఇక ఆమె ప్రతిఘటనా 
చైతన్యాన్ని స్వేచ్చగా ప్రకటించలేకపోవటమే గాదు, ఆ చైతన్యం విస్తరించదు 
కూడా. తద్వారా సమాజంలో బహుభార్యాత్వ కుటుంబ సంస్కృతికి ఎలాంటి 
భంగంపాటు ఉండదు. సత్య చైతన్యాన్ని, స్వేచ్చను అంతిమంగా పంజరబద్ధం 
చేయటమే రాజకీయం అనేది స్పష్టబడింది. అందుకే స్త్రీవాదులు ఆ రాజకీయ 
పంజరం నుండి బయటపడాలనీ, స్త్రీలు తమ అభిమానాన్ని నిలుపుకోవటానికి, 
మానవ హక్కులను కాపాడుకోవటానికి స్వేచ్చా స్వాతంత్ర్యాలు కావాలనీ, వాటికై 
చైతన్యం అవసరం అని చెప్పే విషయాలు చాలా సత్యం అని అర్ధం అవుతుంది. 
బహుభార్యాత్వ సంస్కృతి కుటుంబంలో అష్టభార్యలకే పరిమితం కాకుండా 16 
వేలమంది భార్యలకు కూడా విస్తరించిందనీ తెలియజేస్తూ, కవి చివరగా కృష్ణుడు 


తెలుగు సాపొత్యం - మపొళా చైతన్య ప్రస్థానం 83 
16 వేలమందితో సుఖాంబుధిలో తేలియాడినట్లు వర్ణించాడు. 


బహుభార్యాత్వ సంస్కృతిగానీ, దాని ఛాయా రూపంగా ఉన్న అన్యస్తీ 
సంబంధాలుగా సంస్కృతిని పాటించే సమాజంలో ప్రతివాది ఇంట ఉండవలసిన 
“పారాయణ (గంథం పారిజాతాపహరణం.” ఈ కావ్యం చదివితే కుటుంబంలో 
రాజకీయం ఎలా నిర్వర్తింపబడుతుందో అర్థం అవుతుంది. సమాజంలో ఆ 
సంస్కృతి ఎలా పరిరక్షింపబడుతూ ఉంటుందో అర్థం చేసుకొని తమ 
ఆత్మాభిమానపు ఉనికిని కాపాడుకోవచ్చు. స్రీలకు సమస్యగా పరిణమించిన ఎ 
సంస్కృతినైనా ఎదిరించుకొనే చైతన్యం తెచ్చుకొని దాన్ని రాజకీయంగా పంజరబద్ద 
కాకుండా చేసుకొనే జ్ఞానాన్ని పొందవచ్చు. పరిమళించే మానవత్వానికి ప్రతీకగా 
పారిజాత పుష్పాన్ని హృదయాలలో పొందుపరచుకోవచ్చు. 


(తెలుగుఅకాడమి వారి తెలుగు” సాహిత్యవత్రిక జూలై 1996) 
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కథాకావ్యాలు - కుటుంబ సంస్కృతి 

సమాజంలో మానవులు తమ సంబంధాల పటిష్టతకై అనుభవాలను 
పంచుకునే క్రమంలో చెప్పుకునేది కథ. మధ్యయుగంలో రాజకీయార్థిక వ్యవస్థలో 
సమష్టి శ్రమ ఫలితాలు ఒక్కరివై సామంత భూస్వామ్యం విస్తరిస్తూ రాజ్యాన్ని 
బలమైన శక్తిగా నిలబెట్టింది. ఆ (క్రమంలో కవులు కూడా ప్రత్యేకతను 
సంతరంచుకొని తమ భావనా శక్తితో ప్రజలు చెప్పుకునే కథలలోని సునిశిత 
హృదయానుభవాలను పద్యరూపంలో తెచ్చి కథా కావ్యాలుగా రూపొందింపచేస్తారు. 
13 శ. నికి చెందిన కేతన దశకుమార చరిత నుండి తెలుగు కథా కావ్య రచన 
ప్రారంభమై మంచన కేయూరాబాహు చరితం, జక్కన విక్రమార్క చరిత, 
అనంతామాత్యుని భోజరాజీయం కొరవి గోపరాజు సిహాసన ద్వాత్రిశిక, 
అయ్యాలరాజు రామభద్రుని సకల కధాసారం, పాలవేకరి కదరీపతి (వ్రాసిన 
శుకసప్తతిగా విస్తరించి 18 శ.నాటి అయ్యలరాజు నారాయణ రచించిన 
హంసవింశతిగా మధ్యయుగాల నాటి కథాకావ్యరచన పద్యరూపంతో సాగింది. 


కథాకావ్యంలో ప్రధాన కథలు, ఉపకథల వంటి గొలుసు కథలు 
వుంటాయి. ఆ కథలు వ్యాపారాభివృద్ధి జరుగుతున్న తరుణంలో బలమైన 
రాజకీయార్థిక వ్యవస్థలోని కుటుంబ సంబంధాలలో మార్పులకు లోనయిన స్త్రీ 
పురుష సంబంధాలను వ్యక్తీకరిస్తునే, స్ర్తీల లైంగికతపై “అదుపు” చేయాల్సిన 
అవసరాన్ని తెలియజేస్తూ పితృస్వామ్యపు అసమనైతికతను అవగాహన చేసుకొనే 
వీలును కల్పించాయి. 


సామాజిక కుటుంబ నిర్మాణంలోని అసమానత్వాన్ని ప్రశ్నించటమే గాక, 
ఆ అసమానత్వం అదృశ్యమై “కుటుంబం” నూతన రూపాన్ని పొందాలనే (స్ర్తీల 
చైతన్యానికి, కథా కావ్యాలలో ్రతిఫలించిన మధ్యయుగాలనాటి మహిళాజన 
జీవితంలో స్రీలు ఒంటరిగా కుటుంబ చట్రంపై చేసిన ధిక్కార స్వరం 
మూలమైందిగా స్పురించింది. నేటి (స్రీల సమస్యలకు మూలాలను అన్వేషిస్తున్న 
క్రమంలోనే కుటుంబాలకు, సమాజానికి ఉన్న అనుబంధం వల్లనే స్రీలు ఇటు 
కుటుంబ జీవంలోనూ, అటు సమాజంలోనూ అనేక కష్టాలకు గురి అవుతున్న 
విషయం స్పష్టమైంది. ప్రీల అభివృద్ధికి నిరోధకంగా నిల్చి స్రీ 'లైంగికతపై' అదుపు 
రూపంలో వచ్చిన భావజాలం స్త్రీల భాదలన్నిటికీ కారణం అవుతోంది. (సీల 
'లెంగికతిపై అదుపు కుటుంబంలోనూ సమాజంలోనూ “వివక్ష రూపంగా 
పెరుగుతూ స్రీలను అసమానత్వానికి గురిచేస్తూ సమాజంలో ద్వితీయ స్థానంలో 
ఉంచుతోంది. 
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కథాకావ్యాలలో ప్రతిఫలించిన మధ్యయుగాల నాటి మహిళాజన 
జీవితంలో స్రీలు ఒంటరిగా కుటుంబ చట్రంపై చేసిన ధిక్కార స్వరం సామాజిక 
కుటుంబ నిర్మాణంలోని అసమానత్వాన్ని ప్రశ్నించటమే గాక, ఆ అసమానత్వం 
అదృశ్యమై “కుటుంబం” నూతన రూపాన్ని పొందాలనే స్రీల చైతన్యానికి, 
మూలమైందిగా స్ఫురించింది. నేటి ప్రీల సమస్యలకు మూలాలను అన్వేషిస్తున్న 
క్రమంలోనే కుటుంబాలకు, సమాజానికి ఉన్న అనుబంధం వల్లనే స్రీలు ఇటు 
కుటుంబ జీవంలోనూ, అటు సమాజంలోనూ అనేక కష్టాలకు గురి అవుతున్న 
విషయం స్పష్టమైంది. స్త్రీల అభివృద్ధికి నిరోధకంగా నిల్చి. (స్త్రీల 'లైంగకతి పై 
అదుపు రూపంలో వచ్చిన భావజాలం స్త్రీల బాధలన్నిటికీ కారణం అవుతోంది. 
స్త్రీల 'లైంగికతి పై అదుపు కుటుంబంలోనూ సమాజంలోనూ 'వివక్ష రూపంగా 
పెరుగుతూ స్త్రీలను అసమానత్వానికి గురిచేస్తూ సమాజంలో మహిళలను ద్వితీయ 
స్థానంలో ఉంచుతోంది. 


ఈ అసమానత్వానికి మూలకారణం పితృస్వామ్యం అన్న అవగాహన 
ఏర్పడి (స్ర్తీల జీవితం మీద అధికార వ్యవస్థగా వచ్చిన కుటుంబ వ్యవస్థ, 
తత్ఫలితంగా పుట్టుక మొదలు పెంపకం, వివాహం, పునరుత్పత్తి ప్రక్రియ మొదలైన 
అన్ని స్థాయిలలోనూ స్త్రీల మీద అదుపు అమలవుతోందని అర్ధంఅయింది. ఈ 
అదుపు స్వభావాన్ని అర్థం చేసుకోవటంలో భాగంగా 'లైంగికతి అనే బావన 
ప్రధాన సామాజిక సాధనంగా అభివృద్ధి చెందింది. 'లైంగికత' అనేది స్తీ పురుషుల 
మధ్య లైంగిక సంబంధాలకు, దానికి అనుసంధానంగా వున్న అనుభూతులకు, 
అనుభవాల భావజాలాలకు సంబంధించి ఉంటుంది. సమాజం యొక్క ఆర్థిక, 
రాజకీయ, సాంస్కృతిక, సామాజిక వాతావరణం ఈ 'లైంగికతి యొక్క స్వరూప 
స్వభావాలను మారుస్తుందని సామాజిక చరిత్ర స్పష్టం చేస్తోంది. చారిత్రక 
మూలాలను అన్వేషించే క్రమంలో స్రీ పురుష సంబంధాలను నిర్దేశించిన 
రాజకీయార్థిక సూత్రాలను అధ్యయనం చేయటం ప్రధానంగా గల మహిళాజన 
జీవన అధ్యయన పద్దతి కథాకావ్యాలలో (స్రీ జన జీవన 'చిత్రణి కు అవసరమైంది. 


చారిత్రకంగా స్ర్తీల 'లైంగికత”పై అదుపు అనేది కుటుంబ” నిర్మాణం 
జరిగినప్పటి నుండి మొదలైంది. (స్త్రీలపై నున్న ఈ అదుపును కుటుంబం'ిలో 
అధికార స్థానంలో ఉన్న భర్త, అతని బంధువర్గం, సమాజం, రాజ్యం 
అంచలంచలుగా నిర్వహిస్తూ, అంతిమంగా (స్త్రీలను వివక్షకు గురిచేస్తూ, 
సమాజంలో స్త్రీలను ద్వితీయ స్థానంలో ఉంచటానికి ఈ అదుపు దోహదపడిందనేది 
అర్ధం అయింది. (స్త్రీల సమస్యలకు, స్తీ పురుష సంబంధాలకు సంబంధం 
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ఉండటంతో, స్త్రీ పురుష సంబంధాలకు నిలయమైన కుటుంబం” యొక్క స్వరూప 
స్వభావాలను చారిత్రక, సామాజిక దృక్పథంతో పరిశీలించి నపుడు స్త్రీల పై 
అదుపు రూపంలో వచ్చిన “కుటుంబ సంస్కృతిని" కథా కావ్యాలలోని స్త్రీలు 
ధిక్కరించటానికి పితృస్వామ్యంలోని అసమాన నైతిక సంస్కృతి (ప్రధాన కారణంగా 
అర్థమైంది. ఉత్పత్తి సంబంధాలలో వచ్చిన మార్పులు పునరుత్పత్తి సంబంధాలలో 
రాజకీయంగా చోటుచేనుకుంటూ, కుటుంబంలో స్రీల “లైంగికత” పై 
అణచివేతక్రమంలో ఈ అదుపు అనేది ప్రారంభమై అసమ వ్యవస్థను ఏర్పరచి, 
ప్రీల సమస్యలకు మూల కారణం అయింది. కాబట్టి, ఆ నిర్జివ 
రాజకీయార్థిక సాంస్కృతిక సూత్రాలను (కోడీకరించి, విశ్లేషించి అన్ని కోణాల 
నుండి సమగ్రంగా అధ్యయనం చేయటం వల్లనే స్రీ పురుషుల మధ్య 
కొనసాగివస్తున్న అసమానతలు అర్థం అవుతాయి. ఆ అవగాహన వల్లనే 
అసమానతలను పరిష్కరించుకొనే మార్గాలు అవగతమవుతాయి. ఈ అన్వేషణలో 
మొదటగా సమాజం బాగా ప్రతిఫలించిన కథా కావ్యాలలో ఒకటైన కొరవి 
గోపరాజు సింహాసన ద్వాత్రింశికను పరిశీలించటం జరిగిందిజ మరింత 
ముందుకు సాగే ప్రయత్నంలో తెలుగులో వచ్చిన స్వతంత్ర కథా కావ్యాలలో 
ప్రతిబింబించిన నాటి స్ర్తీల జీవన చిత్రణకు పూనుకోవటం జరిగింది. మధ్య 
యుగాలనాటి ప్రీ పురుష సంబంధాలను బాగా వ్యాఖ్యనించినవి ఈ కథా కావ్యాలు. 
సమాజంలో నాగరికతను సంతరించుకొన్న మానవులు జీవన విధానంలో భాగంగా 
జాతి అభివృద్ధికై స్త్రీ పురుష సంబంధాలకు కొన్ని నియమాలతో కుటుంబ” 
వ్యవస్థను రూపొందించుకోవటం చారిత్రకంగానే జరిగింది. 


కథా కావ్యాల పరిశీలనలో అసమ ప్రాతిపదిపై 'కుటుంబం'” ఏర్పడిందనీ, 
పితృస్వామ్య సమాజకుటుంబంలో పురుషుడి ఆధిపత్యాన్ని నిర్ధేశించినదిగా 
కుటుంబ నిర్మాణ స్వభావం అర్ధం అయింది. స్త్రీ పురుష సంబంధాలలో ్రీల 
వైపు నుండి బహుభార్యత్వాన్ని ఆచరణలో అనుమతించిందని కూడ అర్థం 
అయింది. పురుషులకు పూర్వ సమాజపు గుంపు సంబధాల వాసనతో కుటుంబేతర 
సంబంధాలు పెట్టుకోవటానికి వేశ్వా వ్యవస్థ ఏర్పడిందని చరిత్ర స్పష్టం చేసింది. 
'కుటుంబి నిర్మాణం భార్యా భర్త సంబంధాల లోని వయోతారతమ్యాలను 
పట్టించుకోక పోవటం, ఆడపిల్లల బాల్యవివాహాలకు సామాజికామోదం 
కలిగిఉండటం అనేది దాంపత్య సంబంధాలలో గ్రీల వైపు నుండి అసంతృప్తికి, 
పురుషుల వైపు నుండి అనుమానాలకు తావు నిచ్చింది. ఈ పరిస్థితుల కారణంగా 
కుటుంబాలలో ప్రీలు లైంగిక స్వేచ్చకై కుటుంబేతర సంబంధాల వైపు మొగ్గు 
చూపటంగా కథాకావ్యాలో తేలింది, అంతేగాక, దాంపత్య సంబంధాలలో ఆస్తికి 
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వారుసులైన వారిని కని, పెంచి యిచ్చే బాధ్యతను స్రీలకు వివాహం ఇచ్చింది. 
సంతానోత్పత్తి శక్తినిబట్టి కుటుంబంలో స్ర్తీకి స్థానం ఉందనీ, ప్రీ పురుష సంయోగ 
ఫలితమైన గర్భభారాన్ని భౌతికంగానేకాక, సాంస్కృతికంగా కూడా స్రీ ఒక్కతే 
మోయాల్సిరావటం వంటి స్ర్తీల సమస్యలను కథా కావ్యాలు ప్రతిఫలింపజేశాయి. 


అనేక రకాలుగా అసంతృప్తికి, అశాంతికి ఆందోళనచెందిన (స్రీలు అసమ 
సామాజిక పరిస్థితుల పై తమ ప్రతిఘటన స్వరాన్ని వినిపించారు. కాని, పితృ 
స్వామ్య సంస్కృతికి ప్రాతినిధ్యం వహించిన కథాకావ్య కవులు ప్రతిఘటనా స్వరాన్ని 
స్పష్టంగా తెలియజేసినా సామాజికామోదం కోసం పైకి మాత్రం స్రీల “అనైతికత” 
ను చెప్పటంగా రచించారు. అయితే .మధ్య యుగాలనాటి మహిళలకు సామాజిక 
జీవితం లేదు కాబట్టి, ఒంటరిగానే కుటుంబ చట్రాన్ని బద్దలు చేయాలని 
భావించటంతోపాటు కుటుంబంలోనే ఉంటూ రహస్య సంబంధాలు ఏర్పరచు 
కొని వారి అసంతృప్తిని పోగొట్టుకోవటంగా కథా కావ్యాలలోని స్త్రీలు అర్ధమౌతారు. 
పైకి వివృంఖలత్వంగా ఈ కథా కావ్యాలు కన్పడ్డా-స్ర్రీ పురుష సంబంధాల 
నేర్పరచిన “కుటుంబం” యొక్క అసమస్వభావాన్ని స్పష్టం చేశాయి. ఆర్థిక పునాది 
పై ఏర్పడిన రాజకీయ, సామాజిక, సాంస్కృతిక, నైతిక అసమానతలే ప్రధాన 
కారణంగా, కుటుంబ సంబంధాలలో స్రీలు సమస్యలకు గురి అయ్యారు. (స్త్రీలు 
శారీరకంగా మానసికంగా బాధలు పడటానికి కారణం పితృస్వామ్యం అని, 
అసమ వ్యవస్థలో మధ్య యుగాలనాటికి బాగా పటిష్టమైన పితృస్వామ్య భావజాలం 
స్త్రీల లైంగికతను అణచివేస్తూ ప్రీలను కుటుంబహింసకు బలి చేసిన విధానాన్ని 
ఈ కథాకావ్యాలు స్పష్టంగా తెలియజేస్తాయి. 


సమాజ సుస్తిరతకై 'కుటుంబం' పునర్నిర్మాణం జరగాల్సిన ఈ తరుణంలో 
మానవీయ సంబంధాలకనుగణంగా గస్తీ పురుష సంబంధాలు ప్రమసంబంధాలుగా 
నిలబడే విధంగానూ, విశ్వాసం, సమానత్వం ప్రాతిపదికపై సమాన నైతిక 
సంస్కృతి లక్ష్యంగా గల కుటుంబాన్ని ఏర్పరుచుకోవలసిన అవసరాన్ని తెలుగు 
కథాకావ్యాలు తెలియజేసాయి. 


(1995 చలం శతజయంతోత్సవాల నందర్భంగా త్రీ పొట్టిశ్రీరాములు 
తెలుగు 


విశ్వవిద్యాలయం నిర్వ పొంచిన సెమినార్‌లో వత్రసమర్హణ) 


రర తెలుగు సాపొత్యం - మపొళా చైతన్య (ప్రస్థానం 


ముద్దు పళని రాధికా సాంత్వనము - లైంగిక న్యాయము 


తెలుగు సాహిత్య చరిత్రలో తాళ్ళపాక తిమ్మక్క మొల్ల, రంగాజమ్మ 
అనంతరం సాహిత్య విధ్యావిశారదగా, శారదాయైన ముద్దుపళని సుప్రసిద్ధురాలు. 
ఆమె వ్రాసిన రాధికా సాంత్వనము కావ్యం కొంత కాలం పాటు నిషేధానికి 
గురిఅయి ఒక ప్రత్యేకతను సంచరించుకుని ఉత్కంఠతను కలిగించింది. ఈమె 
1739 - 60ల మధ్య తంజావూరును పరిపాలించిన ప్రతాపసింహుని ఇంపుతో 
గుర్తింపుపొందిన రాజవేశ్య. ఆనాటి సమాజానికి తగినట్లుగా శృంగార ప్రబంధం 
రాయలని సంకల్పం కలిగేసరికి కృష్ణుడు కలలో కన్పడి రాధికాసాంత్వనం రాసి 
తనకంకితమివ్వమని అడిగినట్లు భావించింది రచయిత. తన మధురభక్తిని రాధ 
పాత్రద్వారా ఆవిష్కరింపజేసింది ముద్దుపళని. 


గుణవతియైన రాధ అంతగా (ప్రేమించి పెంచిన ఇళపై ఈసు 
కలగటానికినీ, గోపాలుడిపై కోపం తెచ్చు కోవటానికిని గల కారణాన్ని జనకుడు 
తెలుసుకోవాలనే జిజ్ఞాసతో ప్రారంభమైనదీ కావ్యం. రాధ తీరు తీరేవిధంగా 
గోపాలుడు రాధను ఏలిన విధాన్ని అడిగేసరికి దానికి సమాధానంగా చెప్పటంలోనే 
ఈ కావ్యంలో రచయిత రచనోద్ధశం స్పష్టమైంది. ఇక్కడ రాధ ఇళ మీద ఈసు 
వహించడం అంటే స్రీని స్త్రీ శత్రువుగా భావించడంగా పైకి కనపడే సత్యం. 
కాని వారిద్దరూ ఆ విధంగా శత్రుపూరిత సంబంధాలలోకి వెళ్ళటానికి గల 
మూలాలను అన్వేషించినప్పుడు స్త్రీల ప్రధాన సమస్యలు బహిర్గతమవటంతోపాటు, 
రాధ (ప్రశ్నకు పెట్టిన లైంగిక న్యాయం కూడా పాఠకులను ఆలోచింప చేస్తుంది. 
లైంగిక న్యాయం లైంగికతకు సంబంధించిన విషయం “లైంగికతి అనేది స్త్రీ 
పురుషుల మధ్య లైంగిక సంబంధాలకు, దానికి సంబంధించిన అనుభూతులకు, 
అనుభవాల భావజాలలకు సంబంధించినది. అయితై సమాజం ఆర్థిక, రాజకీయ, 
సాంస్కృతిక సామాజిక వాతావరణం ఈ లైంగికత స్వరూప స్వభావాలను 
మారుస్తుందని సామాజిక చరిత్ర స్పష్టం చేసింది. స్త్రీల జీవితం మీద అధికార 
వ్యవస్థగా వచ్చిన పితృస్వామ్య కుటుంబ సంస్కృతి స్త్రీలకు లైంగిక న్యాయాన్ని 
దక్కనియ్యకుండా చేసింది. ఇంటా బయట సమస్థాయి విలువలు లేని ఆదిపత్యం 
స్త్రీల లైంగికతపై ప్రభావం చూపడంతో సహజమైన కోరికలున్న వ్యక్తిగా స్రీ తన 
లైంగికత చుట్టూ పితృస్వామ్య వ్యవస్థ భావజాలంతో సంఘర్షించటం అనివార్యం 
అయింది. ఈ సంఘర్షణయే స్త్రీలను పితృస్వామ్య ధర్మానికి అనుగుణమైన 
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నియమాలను, నీతులను అతిక్రమించి ప్రవర్తించడానికి దారితీసిందనేది. ఒక 
సామాజిక వాస్తవికత. ఈ వాస్తవికతను గుర్తించిన ముద్దుపళని స్త్రీల లైగింకతకు 
విలువ కట్టటానికి ప్రయత్నించి, లైంగిక న్యాయాన్ని పాఠకులచేత ఆలోచింప 
చేయటంగా ఈ కావ్యాన్ని రాయటం జరిగింది. లైంగికన్యాయం దక్కాలంటే 
లైంగిక హక్కు కావాలి. ఆ లైంగిక హక్కును తెలుసుకోవటానికి లైంగిన విద్య 
అవసరం. ఆ అవసరాన్ని గుర్తించిన ముద్దుపళని కుటుంబ సంబంధాలలోనే 
పొందగలిగే లైంగిక న్యాయానికి తగ్గట్టుగా రాధచేత ఇళకు “లైంగిక విద్య 
నేర్పించటం చేసింది. కావ్యంలో (3-19), (3-20) రాధ ఇళకు లైంగికవిద్యను 
ఎరుకపరచి మనిషిగా తయారుచేసిందనేది ‘లైంగిక విద్య' రికార్డుగా భావించవచ్చు. 


ముద్దుపళని వేశ్య అయినప్పటికీ కుటుంబం లోపల కుటుంబం బయట 
ఉన్న ప్రేమకు ఆస్కారం లేని లైంగిక సంబంధాల పరిశీలనా పరిజ్ఞానంతో రాధ 
“లైంగికతను” ఒక ప్రత్యేక దృక్పథంతో రాయగలిగింది. స్తీ రచయితగా స్త్రీల 
లైంగికానుభూతుల్ని వ్యక్తం చేయటం పితృస్వామ్యానికి సవాల్‌ అవటంతో 
కందుకూరి వీరేశలింగం వంటి సంస్క్మరణవాదులు కూడా భరించలేకపోవటాన్ని 
బెంగళూరి నాగరత్నమ్మ వివరించారు. పితృస్వామ్యంలో స్తీ సంతానాన్ని కనియిచ్చే 
యంత్రంగా, గృహబానిసగా పనిచేసే యంత్రంగానే కాక ఒక మోహన యంత్రంగా 
(3-105) కూడా చూపబడటం కావ్యంలో స్పష్టమయింది. స్తీ “లైంగికత” పై 
అదుపు రూపంలో వచ్చిన కుటుంబ నిర్మాణంలో లైంగికానుభూతులు కేవలం 
పురుషపరంగా మాత్రమే ఉండేటట్లు చేసింది పితృస్వామ్యం. మానవుల నైతిక, 
మానసిక శారీరక అభివృద్ధిలో వ్యక్తమయ్యే లైంగికత వివక్షతో కూడుకోవటం 
చేత స్రీలకు లైంగిక న్యాయం దక్కడం లేదు. స్త్రీ లైంగికానుభూతులకు ప్రాధాన్యత 
లేకపోతే స్త్రీల అభివృద్ధికి అవరోధం ఉండటం కూడా అంతే సహజమైన విషయం. 
స్త్రీ రచయితగా ముద్దుపళని దీన్ని గుర్తించి స్త్రీల లైంగికానుభూతుల్ని వ్యక్తం 
చేస్తూ స్రీలకు లైంగికన్యాయాన్ని దక్కాలని స్ఫురింపజేసింది. లైంగికవాంఛను 
జీవిత ప్రధాన సమస్యగా గుర్తించి, దాన్ని స్తీ దృక్కోణం నుండి చూడగలిగింది 
ముద్దుపళని. స్రీ పురుషుల నైతికంగా లైంగికవాంఛను తీర్చుకోవటానికి మార్గం 
వివాహం. కుటుంబంలో ఈ లైంగికానుభూతులే (పేమను, విశ్వాసాన్ని 
పెంపొందించగల్లుతాయి. అయితే పితృస్వామ్యం కుటుంబ సంస్కృతిగా ఉన్నచోట్ల 
స్త్రీకి భర్తతో తగిన సమానత్వం, సన్నిహితత్వం లేకపోవటంతో తగిన విధంగా 
స్తీ తన లైంగిక వాంఛలను, అనుభూతులను వెల్లడిచేసుకొనే అవకాశం లేకుండా 
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పోయింది. అందుకే కొంతమంది స్త్రీలు ఈ కుటుంబ చట్రాన్ని అధిగమించా 
లనుకోవటం కనపడుతుంది. అందుకే కావ్యంలో (4-81) రాధ తనపై ఎప్పుడూ 
నుండిపడే భర్తతో లెంగికానుభూతుల్ని, (ప్రేమను పంచుకోలేని స్థితిలో ఉండి 
అసంతృప్తికి గురి అయిందని అర్థం అవుతోంది. లైంగిక సమన్వయం 
లోపించటంతో అత్త, మామల ఆడబడుచుల నిఘా నుండి తప్పించుకుని మరీ 
రహస్యంగా అనుభూతుల్ని పంచుకోవాలను కుంటుంది. ఎప్పుడూ అందుబాటులో 
ఉండగలిగి, తనకన్నా చిన్నవాడయిన కృష్ణునితో లైంగికానుభూతుల్ని పొందటం 
కోసం వావివరసలు లేనితనాన్ని పురాణపరంగా సమర్థించుకొని కృష్ణుడికి లైంగిక 
విద్యను నేర్పినట్లు అర్ధం అంఉతుంది. ఇక్కడ కుటుంబ నిర్మాణాన్ని దాటి వచ్చి 
రాధ కృష్ణునితో పొందిన లైంగికానుభూతులు పరాకాష్టను పొంది కృష్ణునిలో 
(ప్రేమ సంబంధాలుగా స్థిరపడ్డాయి. కృష్ణుని మేనమామ కూతురు ఇళ. పాతివ్రత్య 
నిర్ధారణలో భాగంగా ప్రబలిన బాల్యవివాహంలో ఇళకృష్ణుని భార్య అయింది 
అయితే మేనత్తయే అత్తగారు కాబట్టి ఇళ తండ్రియైన కుంభకుడు ఇళను అత్తింట్లోనే 
పెరగనిచ్చాడు. నందుని చెల్లెలైన రాధ, కృష్ణుడు, ఇళ సన్నిహితంగా జీవనం 
సాగించే వాతావరణంలో ఉన్నారు. వివాహవ్యవస్థలో ఇళ కృష్ణునిపై 'లైంగిన 
హక్కు కలిగి ఉన్నది. అయితే ఈ వివాహ వ్యవస్థ కల్పించిన లైంగిక హక్కును 
వినియోగించుకునే కుటుంబ వాతావరణం రాధకు లేదు. అందుకనే కృష్ణుడితో 
రవాన్యంగా తన అనుభూతుల్ని వంచుకుంటూ కృష్ణుడిపై సేమను 
పెంచుకుంటుంది. ఇంటింటా చంద్రుడిగా తిరిగే కృష్ణునితో తనకెలాగైనా 
లైంగికానుభూతిని పంచుకునే వీలుంటుందని భావిస్తుంది. ఇళ వల్ల తనకు 
బాధ కలగదని భావించింది. . అందుకే కృష్ణుడన్నా ఇళ అన్నా ఈమెకు (ప్రేమ. 
“'ఇళను” తనే ఎంతో (ప్రేమగా పెంచుతుంది. పౌష్టికాహారం పెట్టి ఇళను సంపూర్ణ 
యవ్వనవతిగా తీర్చిదిద్దే ప్రయత్నం చేసింది. పూర్వకౌమారంలో ఉన్నప్పటికీ 
“ఇళ మాత్రం కృష్ణుని పై లైంగికహక్కు తనదేనని భావించటంలో రాధను 
పోటీదారుగానే భావించింది. ఇళకు కామశాస్త్రాన్ని బోధించి కృష్ణునితో ఆడే 
ఆటల్లో ఇళ చేత ఉపరతుల వంటి ప్రయోగాల కూడా చేయించింది రాధ. 
పెరిగే వయసులో పిల్లలకు “సెక్స్‌ ఎడ్యుకేషన్‌ మఖ్యమనే నేటి ఆలోచనలకు 
ఆనాడే ముద్దుపళని రూపకల్పన చేసింది. స్రీలు యవ్వనవతులుకాగానే కుటుంబ 


సంబంధాలలోకి వెళతారు. లైంగిక సంబంధాలను (పేమ సంబంధాలుగా 
స్థిరపరచుకోవాలంటే స్రీలకు “లైంగిక విద్య" అవసరమని గుర్తించింది నాటి 
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ముద్దుపళని “లైంగిక విద్యలో సమరతి క్రమంలో, స్రీల లైంగిక సమ 
భాగస్వామ్యాన్ని తద్వారా కుటుంబ వ్యవస్థలో సమాన అధికారాన్ని ఆశించిన 
ముద్దుపళని ఇళకు రాధచేత ‘లైంగిక విద్య” ను నేర్పించింది. శోభనం నాడు 
ఇళను చక్కగా అలంకరించడమేగాక 'పురుషాయుతి పాఠాల్ని కూడి గుర్తుచేసింది. 
పితృస్వామ్య కుటుంబంలో వివక్షకు గురి అయిన ఈ లైంగికతా విషయాన్ని 
గుర్తించి ముద్దుపళని స్రీల 'లైంగికతయే” స్రీలకు లైంగిక న్యాయాన్ని కల్లిస్తుందని 
అదే మహిళా - జనాభివృద్ధిగా భావించింది. వేశ్యావ్యవస్థలో ఉన్న విద్యావతిగా 
పళని స్త్రీల లైగింకానుభూతులకున్న విలువలను ఆలోచించగలిగింది. సాహిత్య 
చరిత్రలో రికార్డు కాబడిన కుటుంబ స్త్రీలు ఈ విషయాలన్నీ ఇలా ఆలోచించలేదు. 
ఆలోంచగలిగినా వ్యక్తం చేయటానికి వీలులేకి కుటుంబ సంస్కృతి గలది ఈ 
పితృస్వామ్యం. అసలు లైంగికానుభూతులు పురుషులనే అనేటట్లుగా ముందున్న 
కావ్యాలు ప్రబోధించటం, స్త్రీలు కూడా వాటిని సామాజికామోద భావాలుగా 
భావించి, స్రీలు సంసారం చేయటం జగమెరిగిన సత్యమే కాని ఆ సత్యమే 
తమను సమాజంలో ద్వితీయ స్థానంలో ఉంచగలిగిందనీ తెలుసుకోవటానికి 
స్రీలు కుటుంబ చట్రంలోనే తమ అనుభూతుల్ని లైంగిక స్వేచ్చను వ్యక్తం చేసుకునే 
వాతావరణం ఏర్పరచుకోవటానికి తగిన చేయూతనిస్తుంది ఈ కావ్యం. స్తీ 
రచయిత అవ్వటం చేత పళని స్రీలకు ఉండవలసిన లైంగిక పరిజ్ఞానాన్ని చక్కగా 
చెప్పగలగటం చేత ఇది అంతగా నిషేధానికి గురి అయినది. 


బాల్యవివాహం జరిగిన ఇళకు, రజస్వలా అనంతరం భర్తతీ ప్రథమ 
సంగమ వేళ ఏర్పాటుచేసినపుడు చిన్నపిల్లయెన ఇళ ఎటువంటి భయాందోళనలకు 
లోనుకాకుండా ఉండాలని కృష్ణుడ్ని హెచ్చరించింది. పురుష రచయితల కావ్యాలలో 
స్త్రీ యొక్క ప్రథమ సంగమ వేళ పురుషుడు రెచ్చిపోయేటట్లు పురికొల్సే విషయాలు 
చోటు చేసుకోవటమే గాక సమాజంలో కూడా అవే విషయాలు నేటికి నిత్యసత్య 
చర్చనీయ ప్రవచనాలు అన్న విషయం స్ఫురణీయం. 


ముద్దుపళని రాధ పాత్ర ద్వారా ఇళకు పెరిగే వయసులోనే లైంగిక 
విద్యకు సంబంధించిన పాఠాలు చెప్పించింది. లైంగిక విద్య తెలిసిన ఇళ కుటుంబ 
సంబంధాలలో తన లైంగిక హక్కును సద్వినియోగ పరచుకోవాలనుకుంది. కాని 
పితృస్వామ్య కుటుంబంలో పురుషులకు గల స్వేచ్చాయుత లైంగిక సంబంధాలు” 
ఒక ప్రక్కన ఉండగా మరొక ప్రక్క పితృస్వామ్యమిచ్చిన అధికారగర్వాన్ని, పురుషుడు 
నిరంతరం ్రదర్శించుకునే తాపత్రయం కుటుంబ సంస్కృతులుగా ఉండటం 
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చేతనే స్త్రీలు లైంగిక హక్కును వినియోగించు కోలేకపోతున్నారు. రాధ మగడు 
“ఏవేళ మండుచునుండను (4-81) కుటుంబ చట్రంలో రాధకు లైంగికతలో 
నమభాగస్వామ్యం కాని, సమస్థాయి లైంగికానుభూతులు కాని ఉండ 
వీలులేకపోవటం చేత రాధ ఇంటింటా చంద్రుడి వంటి వాడును, తనకు దగ్గరలో 
నున్నవాడును, అయిన కృష్ణునితో స్వేచ్చాయుత లైంగిక సంబంధాలు పెట్టుకొని 
కుటుంబం బయట తన లైంగిక హక్కును పొందటానికి వీలుగా వాతావరణాన్ని 
కల్పిస్తుంది. చిన్నవాడైనా మేనల్లుని వరసయైనా సరే అందరి కళ్లుగప్పి రావటానికి 
వీలుగా ఉండటం ఇళను పెళ్లి చేసుకొన్నా తన సమీపంలోనే కృష్ణుడు, 
ఉంటాడనుకోవటం చేత రాధ కృష్ణునితో లైంగిక సంబంధాల్లో ఉండాలని 
కోరుకుంది. అందుకే ఇళ ప్రథమ సంగమానంతరం కృష్ణునితో తనకు కూడా 
గట్టిగా న్యాయాన్ని చేకూర్చమని అడుగుతుంది. (1-105) కుటుంబం బయట 
ఈ లైంగిక హక్కును పొందాలనుకుంటే దానంతట అదే కుటుంబంలోని 
లైంగికహక్కు కల్గిన వారికి తంటాను తెచ్చిపెడుతుంది. ఇళ విషయంలో అదే 
జరిగింది. ఇళకు చిన్నప్పుటి నుండి నేర్పిన పాఠాలు పరిజ్ఞానం చేత, రాధాకృష్ణుల 
చనువు యవ్వనవతియైన ఇళకు నచ్చలేదు. అంతేకాక కుటుంబచట్రంలో తనకది 
అభద్రతను కలిగిస్తుందని భయపడింది. లైంగిక విద్యావంతురాలైన రాధ లాంటి 
వారిని కృష్ణుడు వదిలిపెట్టడం మరీ కష్టమనుకుంది. ఇంటింటా చంద్రుడుగా 
కృష్ణుడు తిరిగినా భయపడని ఇళ రాధ విషయంలో మాత్రం భయపడింది. 
అందుకనే తండ్రి రాగానే భర్తతో సహా పుట్టింటికి వెళ్ళాలనుకుంది. రాధాకృష్ణుల 
సంబంధం తెలిసిన ఇళ తండ్రి కూడా ఇళాకృష్ణులను తమ ఊరికి తీసుకుని 
వెళ్ళాలనుకున్నాడు. ఇళ చిన్నదిగా ఉన్నప్పుడు రాధాకృష్ణుల సంబంధాన్ని 
పట్టించుకోవల్సిన అవసరం వారికి లేకపోయింది. పితృస్వామ్య ప్రయోజనాలను 
విధింపజేసే కృష్ణుని చేష్టలు ఏనాడు విమర్శకు గురి కాలేదు. కృష్ణుని తండ్రియైన 
నందుడు కూడా చూసిచూడక ఊరుకున్నాడు. అందుకనే కృష్ణుని మామ ఇళ 
తండ్రియైన కుంభకుడు వచ్చి కూతుర్ని, అల్లుడ్ని తీసుకువెళ్లదలచినట్లు నందుడితో 
చెబితే నందుడు రాధతో “జెచ్చెరనెచ్చరిక” చేయుదునంటాడు (2-18). ఇక్కడ 
కుంభకుడు తన సోదరియెన యశోదను అడగాలని అనుకోకపోవటం, నందుడు 
కూడా ఆ విషయాన్ని భార్యతో చర్చించకుండా చెల్లెలైన రాధతో “నెచ్చరించాలని 
కోరుకోవటం” పాఠకులను ఆలోచింపచేస్తుంది. రాధాకృష్ణుల సంబంధాలు 
నందుడికి తెలిసి ఊరుకున్నాడు. చిరకాలం నుండి ఉన్న లైంగిక సంబంధాలు 
దూరమైతే రాధ భరించలేక గొడవ చేస్తుందని భావించి రాధ అనుమతి ఉంటే 
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ఏ గొడవా ఉండదనుకున్నాడు నందుడు. కుంభకుడు రాధను అడిగే సరికి 
కృష్ణుడు నాలుగురోజులలో తిరిగి వస్తాడని కృష్ణుడిని ఇళతో పంపించడానికి 
రాధ ఒప్పుకుంది. ఇళ ఆ విధంగా కుటుంబపరమైన లైంగిక హక్కును కాపాడుకొనే 
[క్రమంలో భాగంగా కృష్ణుని తన పుట్టింటికి తీసుకువెళ్తుంది. ఐతే కృష్ణుడు 
ఊరుమారని ఇంటింటా చంద్రుడే కాబట్టి అక్కడ స్త్రీలతో సరస సల్లాపాలతో 
తేలియాడుతూ ఉంటాడు. 


కృష్ణుడు వెళ్ళి చాలా రోజులైనా రాకపోయే సరికి రాధ వియోగానికి 
గురిఅవుతుంది. పళని ఆత్మీయతాముద్ర ప్రతిఫలించినట్లుగా మధురభక్తితో కృష్ణుని 
ముందు కీర్తించిన ఆ తరువాత లౌకిక స్ఫురణతో రాధ కృష్ణునితో తనకు గల 
లైంగికానుభూతుల్ని మరీమరీ గుర్తుకు తెచ్చుకొని కృష్ణుని వియోగంతో ఉన్మాద 
వ్యవస్థను పొందింది. * ప్రాణనాయకుల నవ్వం నివ్వలి బాయురామలు మదన 
తాపంతో బొరగ 'న్యాయమకటా! (2-110) అని లైంగిక న్యాయాన్ని ఆలోచింప 
చేస్తుంది ముద్దుపళని. దీవులకు వ్యాపార రీత్యా భర్తలకైతే రేవు ప్రాంతాలలో 
ఏర్పాటు చేయబడిన వేశ్యావ్యవస్థ ఉంది. కాని సంవత్సరాల పాటు భర్తకు దూరంగా 
ఉన్న స్రీలకు లైంగికానుభూతులు గాని, లైంగిక న్యాయంగాని లభించే అవకాశం 
లేదు. వ్యాపార ధోరణి బాగా పెరిగిన ఆ రోజులలో స్త్రీల లైంగిక న్యాయాన్ని 
ఆలోచించగలిగింది. ఒక ముద్దుపళనియే. కృష్ణుడు నాలుగు రోజులలో వస్తానని 
చెప్పి రాకుండా తనకు లైంగిక న్యాయాన్ని దూరం చేసాడని రాధ వాపోయింది. 


అక్కడ కృష్ణుడు అన్యస్తీ సంబంధాలలో ఉన్నాడని తెలుసుకున్న ఇళ తన 
చెలికత్తెను పంపించి కృష్ణుని ఇంటికి రప్పించుకుంటుంది. ఇళకు కృష్ణునికి 
ఉన్న అన్య సంబంధాలు అంతగా భయాన్ని కల్గించకపోయినా రాధతో కృష్ణునికి 
గల లైంగిక సంబంధాల విషయాలలో మిక్కిలి ఆందోళనకు గురి అవుతుంది. 
ఇళ తన లైంగిక హక్కును కాపాడుకునే క్రమంలో రాధ నేర్పి లైంగిక విద్యను 
ప్రదర్శించి పురుషాయుత పద్ధతిలో రాధవలే కృష్ణుడి అనుభూతుల్ని కలిగించి 
ఆనందో (బ్రహ్మ స్థితిని పొంది కృష్ణుడిచేత వలపుల దొరసాన్ని (3-41) అని 
బిరుదాన్ని పొందింది. ఇక్కడ ఈ అనుభూతులు కుటుంబ చట్రం పరిధిలోనివి 
కాబట్టి “ఆనందో (బ్రహ్మస్థితిని పొందగలుగుతారు. రాధాకృష్ణుల సమాగమం 
లౌకిక ప్రతిని దాటి నిలబడలేకపోయింది. కాని రాధ మాత్రం కృష్ణునితో (ప్రేమ 
సంబంధాలుగా స్థిరపడింది. ఆ (పేమతోనే రాధ అంతగా వియోగాన్ని 
అనుభవించింది. కృష్ణుడితో అనుభూతులు గల లైంగిక సంబంధాలతో 
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కృతకృత్యురాలైన ఇళ కృష్ణుడు తన వశవదుడైనాడన్న నమ్మకంతో “రాధికా మణి 
దొరగు మటుంచు వేడుకొంది”. (3-42) లో మురిపెంతో ఇళనే హెచ్చు అని 
ఇళ చెప్పించుకొన్న విషయాన్ని, ఇళను మెచ్చుకొన్న విషయాన్ని చిలుక రాధకు 
చెప్పగానే రాధ ఇళ ఈసువహించి అలక వహిస్తుంది. ఇక్కడ కృష్ణుడిని విభజించి 
పాలించెడి రాజనీతియే రాధకు ఇళపై కోపం వచ్చేటట్లు చేసింది. తన శిష్యురాలే 
తనకప్పుడు (ద్రోహం చేసిందని భావించి ఇళ మీద రాధ కోపం తెచ్చుకుంటుంది. 
పితృస్వామ్య భోగలాలసత, కుటుంబ చట్రంలో స్త్రీల లైంగికావసరాలు తీరని 
వాతావరణం కలిసి వెరసి స్త్రీలను శత్రుపూరిత సంబంధాలలోకి వెళ్ళేటట్లు చేయడం 
స్పష్టం అవుతుంది. కాని కృష్ణుడు రాధని తక్కువ చేసి మాట్లాడటానికి మిక్కిలిగా 
అభిమానవడ్డ రాధ తనకు కృష్ణునితో లైంగిక నంబంధాలలోనిక 
(ప్రవేశించినప్పటి నుండి తనకు భాధలే వచ్చాయని కృష్ణుని మీద కోపం 
తెచ్చుకుంటుంది. అత్తమామల, భర్తల నిఘా కప్పి కాళ్లావేళ్లాపడి తాను 
లైంగికానుభూతులను పొందిన విషయాలను గుర్తుకుతెచ్చుకుంటుంది. ఐతే 
ఇంటింటా చంద్రుడి వంటి కృష్ణుడికి కూడా రాధతో ఉన్న సంబంధాలు చాల 
ముఖ్యమైనవి. ఆమెనొక మోహనయంత్రంగా భావించడంచేత (3-105) ఆమెకు 
దూరమైనందుకు బాధపడతాడు. ఆమెతో అనుభూతులు ప్రత్యేకమైనవి తన 
కిష్టమైనవి కూడా వాటిని అతను వదులు కోలేడు. అందుకే ఇళకు తాను “వలపుల 
దొరసాని” బిరుదాన్నిచ్చిన విషయాన్నే విన్న చిలుక రాధతో చెప్పి ఉంటుందని, 
దాని వల్ల రాధకు కోపం వస్తే తనగతి నిర్గతే అని భావించి రాధను 
(బితిమిలాడుకోవటానికి వస్తాడు. రాధకు మాత్రం కృష్ణుడిపై లైంగిక 
సంబంధాలలోనే అంతర్గత (పేమ సంబంధం కూడా ఉండటంతో బాధపడుతుంది. 
రాధకు కేవలం లైంగికానుభూతులే కావాలనుకుంటే కృష్ణుని స్థానంలో మరొకళ్లు 
తారసపడేవారు. కాని ఆమె లైంగికత (ప్రేమకు నిలయమైనది. కృష్ణుని లైంగికత 
ఏ ఎండకాగొడుగు పట్టేది. కృష్ణుడు తనకు లైంగికంగా అన్యాయం చేసాడని 
భావిస్తుంది. తన లైంగిక న్యాయం కోసం లైంగిక సమన్వయం లేని కుటుంబచట్రం 
అధిగమించినట్లే ఇళతో కళ్లేదుట ఉండే కృష్ణుడు కూడా అధిగమిస్తాడని 
అనుకున్నది. కాని కృష్ణుడు సామాజిక గల కుటుంబ చట్రంలోని లైంగిక 
సంబంధాల అనుభూతులే కాక సమాజంలోని స్వేచ్చాయుత సంబంధాలలోని 
అనుభూతులు కూడా పొందగలిగే అవకాశం ఉండటంతో కృష్ణుడు స్త్రీలను మోహన 
యంత్రంగా మాత్రమే భావిస్తాడు. రాధ యొక్క 'పుంరతి” (3-110) అతనికి 
ఇష్టమైనది. ఆమెనందుకు దూరం చేసుకోలేదు. రాధను తన కోరికలకు 
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అనుగుణంగా బలిమితో కూడా కలిసి ఆమెను కీలుబొమ్మగా అనుభవించిన 
జ్ఞాపకాలు కృష్ణున్ని రాధ దగ్గరకు తెచ్చాయి. (3-125) ఇళను కొన్నాళ్ళు తర్వాత 
రమ్మనమని చెప్పి తనొక్కడే బయలుదేరి రాధ దగ్గరకు వచ్చి ముందు 
బ్రతిమిలాడుతాడు. కృష్ణుడు రాధా దాసుడనని రాధకు తనవంటి మగవాడు 
దొరకడని చెప్పమని చిలకతో చెబుతాడు. అభిమానవతియైన రాధ పలకదు. 
కృష్ణుడే స్వయంగా రాధకు సాంత్వన పరచాలనుకొంటాడు. ముందుగా ఇళా 
కృష్ణులను దగ్గరకు చేర్చి, ఊరికి పంపటం రాధదే తప్పని అంటాడు. తనదేమి 
తప్పులేదని తనను రట్టు చేయటం న్యాయం కాదని చెబుతూ చిన్నప్పటి నుండి 
కృష్ణునికి మరకేళిని నేర్చి ఇప్పుడు కాదనటం న్యాయం కాదని అంటాడు. అలా 
చెబుతూ అతని లైంగికావయవాన్ని రాధ ఏవిధంగా లైంగికానుభూతులకై 
ఉపయోగించిందో గుర్తుకు తెచ్చి (4-56) తద్వారా తాను లేకపోతే రాధకిక 
లైంగికానుభూతులే ఉండవని అర్థం వచ్చేటట్లు మాట్లాడతాడు. (4-26) లో 
రతిసార మెరింగిన చాన, అక్కర దీర్చునని భావించి వస్తే రాధ తన మీద అలక 
వహించటానికి చాలా బాధపడ్డాడు (4-61). రాధ పంపడం చేతనే తాను ఇళతో 
ఊరికి వెళ్లానని, ఇళపై చెలిమిని ఒనర్పలేననియు స్పష్టం చేస్తాడు. (4-67)లో 
ఉదయాస్తమానముల్‌ మదిలోన దలవక గడియక బలమూరు కలిసిన 
బుణానుబంధం తమ మధ్య ఉందని చెప్పి ఆ బుణం తర్వాత తీర్చుకుంటానని 
చెప్పి వెళ్లిపోబోతాడు. అప్పుడు రాధ 'భూమి మీద మగవారలను నమ్మరాదని, 
వారు కపటులు, క్రూరులు, స్వకార్యపరులు, అసత్యభాషణులని అంటుంది 
(4-74) లో వేమటు సీదు కాలబడి వేడివెనంగిన నెజుంగనైతిరా! అంటుంది. 
ఇక్కడ రాధ కృష్ణునితో అత్తమామలు, భర్త, ఆడబడుచు మరుదులు ఇరుగు 
పొరుగువారి నిఘాతో చాలానే కష్టపడినట్లు అర్ధమౌతుంది. రాధ లైంగిక 
సమన్వయములేని కుటుంబ చ(టంలోని ఇమడలేకపోయినా స్వేచ్చగా వ్యక్తం 
చేయగల వాతావరణంలో తనకు సంతృప్తిని ఇవ్వగలిగిన లైంగిక అనుభూతులు 
కోసం తాను వెయ్యి సార్లు కృష్ణుని కాళ్లవేళ్ల పడ్డట్టు చెప్పుకుంటుంది. అందుచే 
కృష్ణునికంత లోకువ అవటం చేతనే బుణానుబంధం అంటూగుర్తు చేస్తాడు. 
ఇక్కడ రాధ కుటుంబ సభ్యుల నిఘానుండి తప్పించుకుని, ఎప్పుడూ మండి 
పడుతున్న భర్తను వదిలించుకుని కృష్ణునితో లైంగిక సంబంధాల కోసం కృష్ణుని 
కాళ్లవేళ్ల పడిందంటే రాధకు కుటుంబచట్రంలో భర్త దగ్గర లైంగికానుభూతులు 
కరువయ్యి ఉంటాయి. కావ్యంలో ఆమె పిల్లల ప్రస్తావన లేకపోవటం కూడా ఈ 
అనుమానాన్ని నిజం చేస్తుంది. లైగింకానుభూతుల కోసం స్త్రీ అల్లాడిపోయి లైంగిక 
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న్యాయం కోనం లైంగిక సమన్వయం లేని కుటుంబచ(ట్రాన్ని కూడా 
అధిగమించటాన్ని ముద్దుపళని వ్రాయటం మూడు శతాబ్దాల ముందుచూపుగా 
భావించవచ్చు. స్తీకి ఉందే లైంగికానుభూతుల విలువలు తెలిసినది కాబట్టియే 
రాధ ఇళకు కూడా అవి దక్కాలనీ, “సమరతి' లో స్త్రీ పొందగల సంపూర్ణత 
ఇళకు కూడా దక్కాలని లైంగిక విద్యను నేర్పించింది. ఐతే కృష్ణుడు ఊరు వదిలి 
వెళ్లకపోతే రాధకే లోటు వచ్చేది కాదు. కాని కృష్ణుడు దూరమయ్యేసరికి తనకు 
పితృస్వామ్య సమాజంలో లైంగిక హక్కు లేకపోవటం చేత ఏవిధంగా లైంగిక 
న్యాయానికి నోచుకోలేక పోయిందో అర్థచేసుకుంది. దాన్ని తట్టుకోలేక ఇక బ్రతక 
కూడదని అనుకుంటుంది. ఇంతవరకు కృష్ణునితో మోహాబ్దిలో మునిగిన రాధకు 
లైంగిక న్యాయం అంటే ఏమిటని అర్ధమైన తరువాత, అది స్త్రీకి లభించడం 
కష్టమనుకొని భావించి బతుకు చాలించాలని అనుకుంటుంది. రాధ కృష్ణునితో 
ఏర్పరచుకొన్న లైంగిక సంబంధాల పరాకాష్టలో (పేమ సంబంధాలను 
స్థిరపరచుకొని మధురభక్తి వైపు తాధ్యాత్యాన్ని పొందబోయిన సందర్భంలో కృష్ణుడు 
లౌకికంగా దూరమయ్యేసరికి పితృస్వామ్యాన్ని కుటుంబ చట్రమును అధిగమించిన 
తనకు లైంగిక హక్కు లేకపోవటం చేతనే లైంగిక న్యాయం దక్కడం 
కష్టమనుకుంటుంది. లైంగిక సమన్వయం లేని కుటుంబచట్రంలో ఎప్పుడునూ 
మండిపడే భర్తతో రాధకసలు ఎటువంటి అనుభూతులు ఉన్నట్టు కనబడదు. 
రాధ కృష్ణునితో తనకుగల లైంగికానుభూతులనంతగా ఆవిష్కరింపచేసిన ఆమె, 
కృష్ణుని మీద అలక వహించినప్పుడు గాని, మరే సందర్భంలోనైనా గాని ఆమెకు 
భర్తతో గల లైంగిక అనుభూతుల్ని వ్యక్తం చేయలేదంటే రాధ భర్త యొక్క తత్వాన్ని 
బొరుసు వేపునుండి గ్రహించగలగాలి. స్త్రీకి అనుభూతులుండటం సహజమని, 
కాని భర్తతో “సమరతి” లో సమస్థాయి అనుభూతులు పొందగల కుటుంబచట్రం 
తనకు లేదని గ్రహించి కుటుంబాన్ని అధిగమించి లైంగిక న్యాయం కోసం అర్రులు 
చాచింది రాధ. 


ఇలా ఉన్నాదియై అలకవహించిన రాధను కృష్ణుడు బలిమితో ఆమెను 
కౌగలించుకుంటాడు. అభిమానవతియైన రాధకు కృష్ణునితో లైంగికానుభూతుల్ని 
పంచుకోవటానికి ఇష్టం ఉండదు. అందుకే కృష్ణుడితో కొంతసేపు అనుకూలించదు. 
అయితే ఆ తరువాత 'విడకు విడవకు, వదలకుమనే నుడుపుల ప్రభావంతో 
చివరికి కృష్ణునితో అనుభూతులు పంచుకొని పుంభావరతిలో కృష్ణునికి అనుభూతి 
నందించి గలుగుతుంది. 
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రాధ లైంగికానుభూతుల్ని పొందగలిగినట్లు స్పష్టమైనా పితృస్వామ్య 
భోగలాలసతకనుకూలంగానే పొందగలిగింది. రాధతో కృష్ణుడితో నున్న 
సంబంధాన్ని తెలిసి కూడా యశోదగాని, నందుడుగాని ఎవరూ అభ్యంతరం 
పెట్టరు. ఇళ చిన్నది కాబట్టి పురుష ప్రయోజనాలకనుకూలంగా మాత్రమే రాధకు 
లైంగిక న్యాయం దక్కింది. కాని ఇళ పెద్దదయింతరువాత రాధ లైంగికతపై 
అణచివేతగా కృష్ణుని వేరే ఊరు పంపించడం జరిగింది. అక్కడ ఇళతో ఉన్నా 
ఇంటింటా చంధద్రుడిగా కూడా కృష్ణుడు లైంగికానుభూతుల్ని పొందగలిగాడు. 
లైంగికానుభూతులకై స్రీలు పరాధీనులు అన్నట్లు స్పష్టం చేస్తాడు. 


పితృస్వామ్య స్రీలకు సమస్థాయి లైంగికానుభూతులకు విలువనివ్వదని 
తెలిసి స్రీ రచయితగా ముద్దుపళని రాధనొక లైంగిక విద్యా బోధకురాలిగా 
తీర్చిదిద్దింది. ఇళకు చక్కటి తర్భీదునివ్వడం చేతనే ఇళ కృష్ణుని తనకనుకూలంగా 
మార్చుకోగలిగింది. కుటుంబ చట్రంలో మాత్రమే లైంగిక హక్కు ఉంటుందని 
ఇళ పాత్ర ద్వారా అర్ధమైంది.ఐతే ఏ కారణంచేతనైనా లైంగిక సమన్వయం లేని 
కటుంబచట్రంలో పొందలేని అనుభూతుల కోసం స్తీ కుటుంబ చట్రాన్ని అధిగమిస్తే 
ఆమెకు లైంగిక న్యాయం లభించడం కష్టం, అందుకే రాధ అన్యాయం తనకు 
దక్కనందుకు చావాలనుకుంటుంది. కాని 'పుంభావరతి, “సమరతి' చేయగల 
చతురవంటి రాధతో అనుభూతులు కృష్ణుడు తనకు దక్కాలనుకోవడం 
సామాజికామోదయోగ్యమైన విషయం. కృష్ణుడు కూడా రాధ కాళ్లవేళ్ల పడి 
బలిమితో కౌగిలించి చివరికి పరస్పరం అనుభూతులతో సుఖాంతం చేయటం 
కృష్ణాంకిత కావ్యంలో ముద్దుపళనికి నచ్చిన ముగింపు. ఒక రకంగా రాధ 'స్ర్రీ 
సమస్థాయి లైంగికానుభూతులలో మాత్రమే కృష్ణుడి తన దగ్గరకు వచ్చేటట్లు 
చేసుకోగలిగింది. అయితే ఆ సంబంధాలు కుటుంబ చట్రంలో ఇమడక పోవటంతో 
హర్షదాయకం కాలేదు. కాని కుటుంబ స్థాయిలోనే స్త్రీల లైంగికానుభూతులకు 
విలువ నివ్వగలిగేటట్లుగా సమస్థాయి సంబంధాలుగా ఆ అనుభూతులుండ 
గలగాలంటే కుటుంబచట్రంలో భార్య భర్తతో సమానస్థాయి అధికారాలు చనువు, 
(ప్రేమ ఉండాలి. అప్పుడు ఎయిడ్స్‌’ బాధగానీ, కుటుంబ కల్లోలాలకు ఆస్కారమైన 
చిన్న యిళ్ళుగాని ఉండక సమాజంలో లైంగిక సంబంధాలు నైతిక విలువల్ని 
పొందగలుతామేమో ఆలోచించాలి. 


ముద్దుపళని స్రీల వైపు నుండి లైంగికానుభూతులకు విలువ కట్టి స్తీ 
జీవితాభివృద్ధిని ఆకాంక్షించింది. పురుషులు మాత్రమే చర్చించుకోగలిగిన 'లెంగిన 
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విద్య" ను స్రీలకు బోధించాల్సిన అవసరాన్ని గుర్తించి, స్రీలకు ఉండాల్సిన 
లైంగికహక్కులను గుర్తుచేస్తూ, స్రీలకు లైంగికన్యాయం దక్కాలని భావించింది. 
అయితే పితృస్వామ్య కుటుంబంలో లైంగికన్యాయం స్త్రీకి దక్కటం కష్టం. కాబట్టి 
కుటుంబంలో సమానస్థాయి సంబంధాలుగా భార్యాభర్తల సంబంధాలు ఏర్పడ్డనాడే 
న్రీలకు లైంగిక న్యాయం దక్కుతుందని భావించి కుటుంబచ(టం 
అధిగమించకుండా ఉండటానికి విజ్ఞులు ఆలోచించి స్త్రీల లైంగికన్యాయం 
కలిగేటట్లు తమ దృష్టిని సారించాలి. లైంగిక సమన్వయం లేని కుటుంబాలలో 
స్రీలకు లైంగిక న్యాయం దక్కటానికి తగిన వెసులుబాటును ఆలోచించి 
చట్టసమ్మతంచే సామాజిక సంస్కృతిలో భాగం చేయాలనేది యీ వ్యాస ఫలితం. 


(1999 లో తిరువతిలోని శ్రీ వద్మావతి మపొళా యూనివర్సిటీ 
వారిట తెలుగులో స్త్రీల రచనలు అనే పుస్తకంలో ప్రచురించిన వ్యానం) 
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రాయప్రోలు రచనలు - సామాజిక దృక్పథం 


సమాజానికి వెలుగునందించగలిగే శక్తి సంపన్నులుగా స్త్రీలను భావించి 
ఆధునికయుగంలో సాహిత్యసృజనకు పూనుకొన్నవారు రాయప్రోలు సుబ్బారావు. 
కాల్పనిక కవితా ప్రభావితులైన రాయప్రోలు వారు తెలుగులో భావకవితాశాఖకు 
అద్యులుగా అందరి ప్రశంసలు పొందారు. రాయప్రోలు రచనలకు అమలిన 
శృంగారం ఇరుసు. ఆ కారణంగానే రాయప్రోలు రచనలలో స్తీ ప్రధానపాత్ర 
అయింది. సామాజిక నేపథ్యం నుండి రాయప్రోలు సాహిత్యం అధ్యయనం 
చేయడం ద్వారా వారి రచనల్లోని స్తీ పాత్రల వైశిష్ట్యం అర్ధం అవుతుంది. 


సమాజంపై ప్రచారం చూపిస్తున్న పాశ్చాత్యపు సంస్కృతిని ఎదుర్శొని 
భారతీయ సంస్కృతిని పునరుజ్జీవింప చేయుటయే లక్ష్యమైన రాయప్రోలు వారు 
ముందుగా భారతీయ సంస్కృతిలో ప్రముఖంగా కన్పడుతున్న భోగేచ్చను 
రూపుమాపాలని భావించారు. జాతి నిర్మాణానికై, యువత జాతీయ దృక్పథంతో 
కృషిచేయాల్సిన తరుణంలో నెరవేరని కోరికలతో వారు నిర్వీర్యులౌతుంటే బాధపడి 
వారి శక్తిని జాగృతం చేయాలనుకున్నారు. రాయటప్రోలువారు జీవితం పట్ల 
యువతకుసదవగాహనను కలిగించాలనుకొన్నారు. కామ ప్రకోపాలు ఎక్కువగా 
ఉండేవారి వయోలక్షణాలకు ఉపశాంతిగా అమలిన శృంగారయోగాన్ని 
ప్రబోధించారు. “విషయ సుఖేచ్చలన్‌ దనియు విహ్వలమైన హృదంతరమ్ము 
కల్మషమయిపోవనీక అకలంక మృదూకృత సాధనన్‌ మనో విషమగతిన్‌ మరల్చుట 
వివేకము...” అని కవివాణిని స్పష్టం చేశారు రాయప్రోలు. నిరంతర రతి 
చింతనలతో కలలతో గడిపే యువతకుభావసంస్కారాన్ని గావించాలనుకున్నారు. 
దానికై స్తీ, పుంసయోగ చిర శిక్షాస్నేహితమైన సుమానుషక్రతువు జరపాలనుకొని 
కవితా రూప బుక్కులు రచించారు. మగడు వేల్పిన పాతమాట అది 
ప్రాణస్నేహితుడనేను అని చెప్పిన గురజాడతో పాటుకొసరియేమోయి యని 
పిలుచుకోగలిగే స్తీ పురుష స్నేహ సంబంధ వాతావరణం కావాలని రాయప్రోలు 
పిలుపునిచ్చారు. సమాజ సంస్కృతీ పునర్నిర్మాణానికి అమలిన శృంగార తత్త్వాన్ని 
జాతికి శాశ్వతంగా అందించాలనుకొన్న రాయప్రోలు వారికి సాహిత్య జగత్తులో 
సప్తగుణ సమన్వితమైన స్త్రీమూర్తి సాక్షాత్మారించినది. ధృతిమతియైన లలితగా 
అచంచల (పేమకు, తృణకంకణ నాయికగా అమలిన (ప్రేమకు, అనుమతిగా 
దయాగహృదయ భావానికి, కమలగ అచ్చమైన స్నేహానికి, స్వప్నసుందరిగా 
వాత్సల్య (ప్రేమకు, వకుళమాలగ, దాక్షిణ్యపప్రేమకు స్త్రీని మూలధారంగా దర్శించారు 
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రాయప్రోలు. అందుకని కవి సమాజంలోని స్త్రీలలో ఈ సప్తగుణతత్వం ఉండాలని 
భావించి ధృతితోడ గృహంబు దిద్దవే... ద్రోహచింతకున్‌... అని ప్రబోధిస్తారు. 


రాయప్రోలు కలంపట్టే సమయానికి రాచరికపు వ్యవస్థ అంతమవుతూ 
ప్రజాస్వామ్య భావాలు వ్యాప్తిలోనికి వస్తున్నాయి. అంతస్థులు అడ్డుగోడలై (ప్రేమ 
ఫలించదని నిరాశకు గురియైన యువకులు లలితకావ్యంలోని సత్యవర్థనుని 
పాత్రలో కనపడతారు. లలితసత్యవర్థనులు పరస్పరం (ప్రేమించుకున్నా లలిత 
ఆ విషయాన్ని తండ్రి కెరింగించలేక ఎంతో మానసిక అశాంతికి గురి అవుతుంది. 
“సిగ్గు జడియింపక తండ్రికి చెప్పనయితి. నఖుల కింపనయితిని” లలిత 
బాధపడటంలో అంతర్యం అర్థం చేసుకుంటే సమాజంలో స్తీ తన మనసులోని 
భావనను విప్పి చెప్పుకోగల స్థితిలో లేదని తెలుస్తుంది. అంతేకాక పితృస్వామ్య 
సమాజ స్వభావం వల్ల తల్లితండ్రులే కుమార్తెలకు వరులను నిర్ణయించే అలవాటు 
ఉండటం కూడా ప్రధాన కారణం. వారి ప్రేమ పరస్పర స్నేహ దోహదము లేమి 
పరిస్థితులలో చెల్లాచెదరయినట్లు భావించినా లలిత మాటల్లోనే 'మేలిగొనములె 
అతని మిసిమి సొమ్ము అమృత హృదయాను రంజన మతని ధనము” గాగల 
సత్యవర్థనుని కంటే కూడా, లలిత “'కరగ్రహణము నభిలషించి' వచ్చిన పలువురు 
రాకుమారులను గురించియే లలిత తండ్రి ఆమె వివాహ విషయవు ఆలోచన 
చేయటం కారణంగా సత్యవర్థనుడు సంశయపడి ముని వేషాన్ని ధరించి అడవికి 
వెళ్ళినట్లు అర్ధం అవుతుంది. 


యవ్వనంలో ఉన్నవారికి తమ ఆలోచనలు, ఆశయాలు ఫలించనప్పుడు 
సహజంగా వచ్చే తిగువ, త్యాగం స్రీయెన లలితలో చోటుచేసుకోవడం, దానికై 
ఆమె పురుషవేషంలో ప్రియాన్వేషణకై బయలుదేరటం నాటికి నూతన చైతన్యంలో 
భాసించింది. కాని నాటికి నేటికి కూడా ఒంటరిగా స్తీ తన శీలభద్రకై, 
పురుషవేషాన్ని ఆశ్రయించక తప్పదని సామాజిక అనుభవం నిరూపిస్తూనే ఉంది. 
కందుకూరు వీరేశలింగం గారి రాజశేఖర చరిత్రలో రుక్మిణి కూడా కష్ట సమయంలో 
పురుషవేషాన్ని ధరించింది. ఆధునిక యుగంలో స్రీలు స్వతంత్రంగా ప్రవర్తించాలి 
రావటం ఎంతఅవసరమవుతున్న విషయమే కాక అననుకూల సామాజిక 
వరిన్సితులలో వురువ వేషాన్ని చాటుచేనుకోవడం వాళ్ళకు ఎలా 
అనివార్యమవుతున్నదో ఆ సాహిత్యాధారాలు చూపిస్తున్నాయి. లలిత తన వారికి 
నచ్చచెప్పలేక ప్రియుని వదిలి ఉండలేక అందరి స్త్రీల వలె సంఘర్షణకు లోనయి 
వొజనోములు నోచితినంటూ, తనది వింతయైన గతిమాలిన చరిత్రమనీ 
భావిస్తుంది. పాపు పనులు చేసాననుకుంటూ తనను తానే తిట్టుకుంటుంది గాని 
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స్వేచ్చగా (ప్రవర్తించటానికి వీలు లేని తన పరిస్థితులను గాని, పితృస్వామ్య సమాజ 
సంస్కృతిని గాని గుర్తించదు. కాని తన ఆశయాన్ని ఫలింప చేసుకోవటానిక 
ప్రియుని కలుగుకోవటానికై అడవికి వస్తుంది. ఆమెను కలిసిన ముని వేషధారియైన 
సత్యవర్థనుడు పరిచయం చేసుకుంటూ ఆమెతో “ఒక్క కామినీ తిలకము 
మోసగించెనో అని అనటం చూడ పితృస్వామ్య భావమైని స్త్రీలను నమ్మరాదు, 
మోసగిస్తారు అనే తలవును యద్దినట్లు అర్థం అవుతుంది. అడవిలో 
ఆ(శ్రయమిన్తానని పల్కరించిన మునిని తన ప్రియుడని గుర్తించని లలితకు 
పరపురుషుడి ఆశ్రయానికి వెళ్ళటానికై ముందుగా లజ్ఞా బెంగా పెనుగొని వెళ్లాలా 
వద్దా అనుకొంటూ ఏమి చేయనెంచినాడో? ఇక ఎట్టి కష్టములు రానున్నవో అని 
పోదామనుకొని మళ్ళీ ఒంటరిగాటేయని లాతిమానిసి దరిన్‌ వసి యింపగా 
ధర్మమా అనే భయానికి సామాజిక దర్శ మీమాంసకు లోనయిందంటే సమాజంలో 
స్రీలు మానవ సంబంధాల మధ్య భయానికి లోనయ్యే పరిస్థితులకు కారణం 
పితృస్వామ్య భోగోచ్చయే అని అర్ధం అవుతుంది. ఆ మర్నాడు ముని ఆమెను 
తన ప్రియురాలని తెలుసుకొని కౌగలించుకోబోతాడు. అప్పటికింకా గుర్తపట్టని 
లలిత మునని అన్యపురుషుడనుకొని చెరబట్ట జాచుచున్నాడని, మోసగాడని 
అతనిది ఆత్మవంచన వ్రతమని అనుకుని భయపడుతూ మాట్లాడటం చూడ 
అడుగడుగునా సమాజంలో స్తీ పితృస్వామ్య భోగేచ్చకు ఎదుర్శొనే పరిస్థితులను 
రాయప్రోలు తమ అమలిన శృంగార తత్వ ప్రతిపాదనకై లలిత కావ్యాన్ని రంగస్థల 
వేదికగా సిద్ధం చేసుకున్నట్టు కన్పడుతుంది. 


రాయప్రోలు కవితా వేదికపై దయాకర హృదయినిగా అనుమతి 
సాక్షాత్కరిస్తుంది. ఈమె పెద తండ్రి గణదాసు. గణదాసు, అనుమతిని తన 
కొడుకైన హరిదత్తుడికిచ్చి మనువు చేయాలనుకుంటాడు. పితృవాక్యమే శాసనంగా 
భావించమని పితృస్వామ్య సహజలక్షనంతో అనుశాసిస్తాడు. కాని హరిదత్తుడు 
ధారణి అనే వేరే స్త్రీని వివాహమాడి ఒక పిల్లవాడు కలిగిన కొన్నాళ్లకు 
కనుమూయగా కష్టాల్లో ఉన్న ధారణిని అనుమతి ఆదుకుంటుంది. కాని అది 
ఇష్టంలేని గణదాసు ఆమెను ఇంటినుండి వెడలగొట్టి మనుమడిని మాత్రం దగ్గరకు 
తీసుకుంటాడు. కాని చివరన ధారణి అడిగిన ప్రశ్నలకు జవాబు చెప్పలేక గణదాసు 
అనుమతిని, ధారణిని కూడా ఇంటికి రానిస్తాడు. 


ఈ కథలో పితృస్వామ్య అధికారానికి అనుకూలంగా ఉన్న ఉమ్మడి వ్యవస్థ 
వ్యక్తిగత అభిప్రాయాలకై విడివడిన వ్యక్తిగత కుటుంబ వ్యవస్థతో పాటు కొడుకు, 
కోడలు పనికి రాకపోయినా చివరకు వంశోద్దారకుడైన మనుమద్ని లాలించే 
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తాతయ్యగా గణదాసు స్పష్టంగా కన్పడతాడు. వివాహ విషయంలో గణదాసు 
అనుమతి అభిప్రాయాన్ని అసలు తెలుసుకోడు కాబట్టి వివాహ విషయ నిర్ణయంలో 
స్త్రీ యొక్క ఇష్టానిష్టాలతో సంబంధంలేని వ్యవస్థ అర్థం అవుతుంది. సామాన్యంగా 
ఒకే ఇంట్లో పెరిగిన ఇరువురి మధ్య ఏర్పడే స్నేహం సోదరి సోదర సంబంధంగానే 
ఉండటంతో హరిదత్తుడికి అనుమతిని వివాహం చేసుకోవాలని అనిపించలేదు. 
కాని గణదాసు ఆంక్షా, ఆకాంక్ష ప్రభావంతో అనుమతి మనసులో మొలకెత్తిన 
ప్రేమలత ఆదిలోనే త్రుంచి వేయబడింది. నిష్కామ యుక్తమైన అనుమతి మాత్రం 
దయారసంతో ఆ (ప్రేమను తను మళ్లీ చిగురింప చేస్తూ కష్టాల్లో ఉన్న హరిదత్తుని 
కుటుంబ సభ్యులను ఆదుకోవాలనుకుంటుంది. ఐతే గణదాసు పెట్టిన ఆంక్ష 
మూలంగా హరిదత్తుడు బ్రతికి ఉన్నంతవరకు ఆ ఇంటికి వెళ్లలేకపోతుంది. 
కాని భర్తపోయిన ధారణి కష్టంలో ఉంటే సాటి స్త్రీగా ఆదుకోవాలనే తపన 
అనుమతి ఆలోచనలలో ఆదర్శరూపంలో కన్పడుతుంది. గణదాసు ఆంక్షరూపంలో 
ఉన్న పితృస్వామ్య భావమైన పురుషాహంకారాన్ని అర్ధం చేసుకోలేని ధారణి తన 
కోపాన్ని అనుమతి వైపు ప్రసరింపచేస్తుంది. కాని తరువాత అనుమతిని అర్థం 
చేసుకొన్న ధారణి తన కొడుకును వంశోద్దారకు మమత్వంతో గణదాసు దగ్గరకు 
తీయటం సహింపలేకపోయింది. పైగా ధారణి కుటుంబ రక్షణకై వెళ్లిన అనుమతిని 
గణదాసు “ఎచ్చటినుంటివి నిన్న? యితడెవ్వరి బాలకుండు ముందెన్నడిందురా 
బోకమ్మా” అని నిషేధించటం స్త్రీని అనుమానించే దృష్టి ఆ ప్రశ్నించే పదజాలంలో 
స్పష్టమవుతుంది. 

రాయప్రోలు ఈ కావ్య ముగింపులో సమానత్వ సంస్కృతీ ప్రగతి 
సూచకంగా ధారణి ఈ సుబంధువనే అతన్ని ఆత్మలో వరించి పునర్వివాహం 
చేసుకున్నట్టుగా కవి భావించటం వాటికి సమాజంలో కందుకూరి వీరేశలింగం 
గారి పునర్వవాహోద్యమ ప్రభావ ప్రతిఫలనంగా భావించవచ్చు. అనుమతి 
బ్రహ్మచారిణిగా గత్యత నొందినట్లు చెప్పటంతో (పేమ విఫలమవటం గాని, 
లేదా మరే కారణాల చేతగాని స్ర్తీకి వివాహం కాకపోయినా కన్యగా ఒంటరిగా 
స్రీ బ్రతకగలదనే ధీమాతో కూడిన చైతన్యాన్ని నిరూపించటం “అనుమతి కావ్యంలో 
కొసమెరుపుగా కన్పడుతుంది. 


'అనుమతిలో” కంటే కూడా అమలిన శృంగార ప్రతిపాదనకై రాయప్రోలు 
వారు వ్రాసిన 'తృణకంకణం' యువతకు ముంజేతి కంకణమై సాహితీ సరస్వతికి 
మణికంకణమై భాసించింది. రాయప్రోలు వారు రమ్యాలోకంలో చెప్పినట్లుగా 
విప్రలంభ సంభోగముల్‌ విస్తరించి సంగ్రహించిరి. శృంగార శాఖలయిన స్నేహ 


తెలుగు సాపొత్యం - మపొళా చైతన్య ప్రస్థానం 103 


వత్సలాదులన స్నిగ్ధ హృదయులగు కవుల కిపుడవి వరేణ్యంబులయ్యె అని 
సమాజంలో స్తీ పురుష సంబంధాల మధ్య సురత ప్రసక్తి లేని స్నేహం 
ప్రతిపాదించాల్సిన అవసరం ఏర్చడిందని గ్రహించి కలం పట్టారు. స్త్రీని 
భోగవస్తువుగా చూసిన (ప్రాచీన వ్యవస్థకు సమాజంలో కలిసిమెలిసి తిరగాల్సిన 
యువతీ యువకుల మధ్య ఏర్పడే (ప్రేమ వ్యవస్థను ఒక స్వచ్ళతకు నియమాలను 
ఏర్పరచటానికై అమలిన శృంగార సిద్దాంతాన్ని స్థాపించారు రాయప్రోలు. సౌందర్య 
లహరిలోని శరీరముక్త, సౌందర్యం భరతుని ధర్మశృ్ళంగారం, రుద్రకుని 
(ప్రేయోరసం, పండితరాయల వాత్సల్యరసం కలపోతగా ఉండి అటు విప్రలంభ 
శృంగారమూ, ఇటు కరుణ రసమూ అనే మీమాంసకు గురి అయినదీ అమలిన 
శృంగారం. 'సంగీత సాహిత్య సహవాస సంస్కృతిని శృంగారమాయె నరజీవితము 
వాణీ” అని రాయప్రోలు భావించి, నా, కరుణ శృంగారములు రెండూ మానవ 
జీవితానికి ముఖ్యమనీ, కరుణం కలుషాన్ని కడిగితే మరొకటి శుద్ధికై కాయాన్ని 
కాలుతుందని కవి అభిప్రాయంగా స్పష్టమవుతుంది. అయితే రాయప్రోలు సంభోగ 
స్పర్శలేని శృంగారం లిరిక్కులలో తీర్చిదిద్దాలనే తీవ్రకాంక్షతో రచింపబడిన కావ్యం. 
'తృణకంకణం” అని అర్ధం అవుతుంది. వలపులు నశించిన (ప్రేమ స్నేహంగా 
పరిణమించే అమలిన శృంగారాన్ని ప్రతిపాదించినట్లు 'తృణకంకణం” లో మనకు 
స్పష్టంగా అర్థమవుతుంది. 


పరతంత్ర పాలనలో మగ్గుతున్న భారతదేశపు స్వాతంత్ర్య సముపార్టనకై 
యువతదృష్టిని నిలబెట్టటానికై నిష్ణర బ్రహ్మచర్యం ్రబోధించినా సర్వకాల 
సర్వావస్థల యందు పితృస్వామిక సామాజిక వ్యవస్థలో అమలిన శృంగారం 
ఎంతవరకూ ఆచరణ యోగ్యమో అన్న సందేహం రాక తప్పదు. ఏది ఏమయినా 
మానవ సంబంధాల మధ్య స్నేహాన్ని ఆకాంక్షించే స్వేచ్చా పూరిత వాతావరణంలో 
స్త్రీపురుషులు కలిసి తిరగగల నియమపూరిత సాంఘికజీవనాన్ని కోరుకున్నారు 
రాయప్రోలు. 


కావ్యంలో 16 ఏండ్ల పడంతి ఐన నాయిక ఎండలో నడిచి సాయంత్రానికి 
వనానికి చేరుకుంటుంది. ఆమె వివాహిత. ఈమె చిన్నప్పటి స్నేహితుడు ఈమెను 
వివాహం చేసుకోవాలనుకుంటాడు గాని ఈమెకు ఈ లోపలనే మరొకరితో 
వివాహం జరుగుతుంది. చిన్నప్పటి స్నేహమే ఇరువురిలో యుక్తవయసురాగానే 
(ప్రేమగా వికసించి వలపులు నింపుకుంటుంది. అతడు మరొకరితో వివాహానికై 
విముఖత చూపి విరహంతో పరితపిస్తూ వనమార్గంలో వస్తున్న ఆ యువకుడ్ని 
కలిసిన నాయిక, స్నేహం వారిద్దరిమధ్య నిలవాలనీ వలపులు నశించిన అమలిన 
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శృంగారాన్ని ప్రబోధిస్తుంది. చివరకతడు, “సోదరి” అని పిలిచి ఆమె కంతకు 
మునుపు కట్టిన పట్టుతోరాన్ని విప్పి తృణకంకణం కట్టి వెళ్ళిపోతాడు. మనసులోని 
వలపులు చంపుకుంటేగాని ఒకే గ్రామంలో ఉండే వారిద్దరికి సమాజ సంస్కృతికి 
అనుగుణంగా మనుగడ సాధ్యంకాదని, ఆమె అతనికి తత్త్వబోధ చేస్తుంది. 
సమస్యకు సామాజిక పరిష్కారంగా చెప్పిన నూతన తత్వాన్ని ప్రబోధించగా చివరకి 
కన్నీళ్లు తప్పవని అర్థం అవుతుంది. అమలిన శృంగారం తత్త్వ ప్రతిపాదన 
చాలా యోగదాయకంగా ఉందికాని సమాజంలో స్తీ పురుషుల (ప్రేమ విచ్చిత్తి 
నొందితే పురుషుడు పైకి అయినా వెళ్లబోసుకోగలిగాడు గాని స్త్రీ లోపల లోపలనే 
కుమిలి నిట్టూర్పును వదలుతూనే ఉంటుంది. అందుకే కొమ్మవెన్నూతకాగ 
కొమ్మనిలిచే అని రాయప్రోలు వారు ఆమె బాధతో నిలబడి లేని స్థితిలో 
ఉన్నందుననే ఆమెకు కొమ్మను ఊతగా జేశారు. వివాహితయై కూడా 
వలపుటుంగరాన్ని, పట్టుతోరాన్ని మరిచిపోలేక (ప్రేమచిహ్నంగా భావించి 
బాధపడుతుందని నేపథ్యంలో అర్థం అవుతుంది. ముఖ్యంగా ఆమె సమాజానికి 
దూరంగా వనంలో స్నేహితుడ్ని కలుసుకుంటేనే స్త్రీలను అందునా వివాహితకు 
సమాజంలో పరపురుష సంభాషణ ఎంత నిషిద్దమైందో అర్థం అవుతుంది. 
. కావ్యంలో నాయకుడు నాయిక యొక్క తనూరూప మోహన యవ్వనుడుగా 
చెప్పబడ్డారంటే అతనికి ఆమె తనూ భోగమందలి కామేచ్చ స్పష్టమవుతుంది. 
' దాన్ని పోగొట్టటానికి ఆమె అమలిన శృంగార బోధ చేస్తూ మానవ సంబంధాలలో 
కావలసింది (పేమ అని చెబుతుంది. స్త్రీ పురుషుల మధ్య స్నేహమనేది ముఖ్యమని 
అంతరంబుల నతుకంగ జాలిన అపూర్వపు లంకెయె స్నేహమని చెబుతుంది. 


ఆమె ఎంత దంతవేదాంతం చెప్పినా వివాహితగా సమాజాన్ని ఎదిరించలేక 
తన మనసు విప్పి చెప్పలేక తనకిష్టం లేని మనువును చేసుకొని దుఃఖంలో 
కుమిలిపోతున్న విషయం నాయిక ప్రవృత్తిలో స్పష్టమవుతుంది. అందుకే ఆమె 
ప్రణయ భాష్పాంజలి తృణకంకణాన్ని వాడకుండా చూడమంటాడు నాయకుడు. 
నష్టమైనట్టి (పేమ ఖండము లొకొక్క సుకవి యక్షర జీవి గీతికయే చాలు 
“ననియు చెప్పి విధి నియమాలకు విడిబడ్డ బెంపుడు మైత్రీ సూత్రబంధం తెగదనీ 
మానవ సంబంధాలకు వటిష్టతను కలిగించే పేమ” ను స్నేహంతో 
పొందుపరుస్తారు రాయప్రోలువారు. 


అమలిన శృంగార సిద్ధాంతం ద్వారా స్తీ పురుష సంబంధాలలో మానసిక 
ప్రక్షాకనము ఆశించిన రాయప్రోలు సామాజిక జీవితంలో సంస్కరణలు జరుగక 
పోతే కూడా జీవితం దుర్భరమవుతుంది అని గుర్తించారు. ఆ గుర్తింపు కారణంగానే 
స్నేహలత కావ్యాన్ని రచించారు. 
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వరకట్నమను కలుషితాచార దోష విహ్వలత అయిన స్నేహలత 
పదిహేనేండ్ల నాయిక స్నేహలతకు తన పెళ్ళికై తండ్రి ఉంటున్న ఇంటిని తాకట్టు 
పెట్టడం ఇష్టం లేకపోతుంది. వాళ్లను ఆ సమస్య నుండి తప్పించటానికి వరకట్న 
దురాచారాన్ని నిరసిస్తూ నిందిస్తూ లేఖ వ్రాసి పెట్టి చనిపోతుంది. 


ఇందులో స్నేహలత తల్లి తగిన వరుండ రాడను వెతలు కడుపెల్ల 
దహించివైవ నెవ్వగల కృశించు తల్లి, వివాహ నిబంధనమైన శుల్యమీయ తగిన 
డబ్బులేక నికృష్ణ యాతనపడు తండ్రి అశాంతికి లోనగుచున్నారు. అసమవ్యవస్థ 
సృష్టించిన ఈ నిబంధనయైన సాంప్రదాయానికి ఆర్థిక వ్యవస్థలో సంబంధం 
ఉంది. అంతేగాదు స్త్రీల ఆత్మగౌరవాన్ని కించపరచేదిగాను ఉంది. ఈ రెండు 
విషయాలలో కించిత్‌ జ్ఞానాన్ని పొందిన స్త్రీగా స్నేహలత తండ్రి జ్ఞానవతిని 
చేసినందుకు ప్రాయశ్చిత్తం చేసుకుంటానంటుంది. కూతురు పెళ్ళికానందుకు 
తండ్రి నిందలపాలు అవ్వాల్సి వచ్చిందని బాధపడింది. కథ విషాదాంతమైనా 
స్నేహలత పాత్రపరంగా స్రీల జీవితంలో ఆత్మాభిమాన పరమైన ఒక నూతన 
చైతన్యం చోటు చేసుకోవడం కన్పడుతుంది. స్త్రీకి వివాహం కాకపోతే పశు 
వాంఛలతో వెక్కిరించే పురుషుడు (ప్రేమించిన వరుడు కూడా కట్నమీయక పోతే 
పుస్తె కట్టని సామాజిక పరిస్థితులు, కూతురు పెళ్ళికోసం తప్పని పరిస్థితులలో 
అప్పుడు చేసి తీర్చలేక ఆత్మహత్యలకు పాల్పడే తండ్రులున్నా విషా కౌటుంబిక , 
అత్తింటి లాంఛనాల కోసం అత్తింటివారు పెట్టే ఆరళ్లకు చావునే పరిష్కారంగా 
చేసుకున్న కూతుళ్లు కలిగించే కడుపుకోతకు కనలిపోయే తల్లులున్న దుర్భర 
పరిస్థితులు ఈ కావ్యంలో కనబడతాయి. ఈ కథ యథార్థగాథ అయ్యేసరికి 
“వరకట్నం” అనేది మరింత అధమవురుషార్థంగా కన్పడింది కవికి. 
రాయట్రోలువారు సామాజిక దురాచారానికి స్పందించగలిగి ఆలోచించారుగాని 
అసలీ వరకట్న సమస్యకు కూకటివేళ్ళయిన ఆర్థిక స్థితులను విచారించ 
లేదనిపిస్తుంది. ఆస్తి హక్కుగాని ఎటువంటి విలువగాని చదువుగాని లేని స్తీ 
ద్వితీయ స్థానంలో ఉన్న అసమవ్యవస్థ వరకట్నం సమస్యగా చోటుచేసుకుంటుందని 
స్పష్టం చేయగలిగితే బాగుండేది. ఐతే కావ్యంలో విదేశి వస్తు నిరసనాన్ని 
తెల్పగలరు. కన్యకా వరశుల్క రాక్షస కళంకమును 'నిసీయను రోయడే 
యనుజుడొకడు అని రాయప్రోలు ప్రశింపచేయటం సాహిత్య ప్రయోజనంగా 
ఆలోచింపదగిన సామాజికాంశం. భారతదేశ ఆర్థికాభివృద్ధికి ఆటంకమైన విదేశీ 
వస్తు వినియోగం పట్టించుకున్నారుగానీ, స్త్రీ పురుషుల అసమానతలను మరింతగా 
పెంచగలిగే పితృస్వామ్య సమాజ సంస్కృతిలో భాగమైన వరకట్న దురాచారాన్ని 
అసహ్యించుకోలేక పోతున్నారనే ఆవేడన స్నేహలత పాత్ర నేపథ్యంలో 
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స్పష్టమవుతుంది. “కన్యకాపథపదవికి మచ్చ తెచ్చుకోవడం ఇష్టం లేదని స్నేహలత 
వరశుల్క రూపాప్పరసకు పుస్తెకట్టే పురషాధముల నసహ్యించుకోవడంలో స్రీలు 
ఆత్మగౌరవాన్ని నిలబెట్టుకోవాలనే నూతన చైతన్య స్మృహ వ్యక్తం అవుతుంది. 


ఇక కష్టకమలలో కమల 10 ఏండ్ల చిన్నది. ఆమె మేనత్త పెంపుడు 
కొడుకు యుక్త వయస్కుడు ఐన కుమారుడు. చదువులకై వెళ్లిన అతని భావాలు 
వయస్సు తెచ్చిన వలపులను వెళ్లబోసుకుంటూ కమలకొక ఉత్తరం వ్రాయగా 
ఆమెకు వింతగా అనిపించి మనసు వికలం చేసుకుంటుంది. విధి చేతిలో 
చచ్చిపోయినట్టు ఉన్నా ఆమె ఉత్తరం అందుకోగానే చాలా భయానికి బాధకు 
లోనయింది. ఆమె తండ్రి శిష్యుడైన మాధవునితో ఈమె శుచియైన స్నేహం 
చేసింది. మాధవుని స్నేహంలో శుచి కంటే కూడా వలపులను ప్రకటించుకోలేని 
బెరుకుతనం ఎక్కువగా కన్పడుతుంది. 10 ఏండ్లు గల కమలకు వీరిద్దరిపైన 
స్నేహం తప్ప ఎటువంటి అభిప్రాయం ఏర్పడే వయస్సు రాలేదు. “కృతిని” 
బ్రాయగలిగినా కమల అతని ఉత్తరం అందుకోగానే అతని వలపులు అర్థం 
చేసుకోవటం కంటేకూడా వివాహ వ్యవస్థలోని భోగేచ్చను గరించి అస్పష్ట భావాలు 
ఆమె నెక్కువగా కలవరపెట్టి యుండవచ్చు. వయోభేదాల తారతమ్యపు వివాహ 
వ్యవస్థ అతని భావాల ఉద్రేకం అభం శుభం తెలియని ఆమెనెంతో ఆవేదనకు 
గురిచేసాయి. నమాజంలోని పిన్నవయసు పాపలతో చెలిమిచేస్తూ వలపు 
యువకులు గమనించవలసిన విషయమనీ వ్యక్తి మనసులోని అభిప్రాయాలు 
తెలుసుకోలేక వలపులు కురిపించితే బాలికలు ఎలా భయభ్రాంతులకు లోనవుతారో 


స్పష్టంగా తిలుస్తుంది. 


ఐతే వాత్సల్యంతో మధుపాత్ర నందించే మందులాంటి అమలిన శృంగార 
రసాన్ని కామకేతుని కామరోగాన్ని కుదిర్చిన మాతృమూర్తిగా స్వప్నసుందరి 
సాక్షాత్కరిస్తుంది. యువకులు సామాన్యంగా యవ్వనంలో కలలు కనటం అవి 
నిజజీవితంలో నిజంకాక ఏదో విషాదచ్చాయలు అలముకోగా పెద్దవాళ్లు చేసిన 
పెళ్ళిళ్లు నచ్చకపోవటం, భార్యలను నిర్లక్ష్యం చేస్తూ వ్యక్తిగత ఇష్టానిష్టాలకై 
అవకాశాలు వెదుక్కునే స్థితిలో ఉన్న యువతకు కనువిప్పుగా స్వప్నసుందరి 
అందించిన అమలిన శృంగార మధుపాత్ర స్వప్నకుమార కావ్యం. జీవితంలో 
అప్పటికే ఒకరితో పొందు విఫలం అయినా కూడా ఏ స్తీ చేలాంచలం కన్పద్డా 
చలించిపోయే మనస్తత్వం గల యువకుడు ఈ కుమారుడు. అతడు కన్చడ్డ 
సుందరినల్లా నీవు పురుషుడ్నే వెదుక్కుంటూ ఈ రాత్రి పూట వచ్చావా అని 
అంటూ ఆడవాళ్ల మనసు తనకెంతో తెలుసుననే భావనతో మాట్లాడుతాడు. 
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“మోమునిచ్చి కృతార్థుడ్ని చేయమని కామంతో కాళ్ళావేళ్ళా పడతాడు.” మనసీయక 
మోము నివ్వరాదని స్వప్న సుందరి చెప్పినా అర్ధం చేసుకోలేక అపరకీచకుడిలా 
వెంటపడతాడు. తీవ్రతర మోహమనే సూచియంత్రానికి చిక్కిన అతని కావరానికి 
ఆమె ఆదరమే శాస్తిగా చేసి వాత్సల్యంతో బోధ చేస్తుంది. “నీవు వలచిన స్ర్తీని 
ఎవరో తస్కరిస్తే నీవు మరొకరిని చెరబట్టడం తగునా అని ప్రశ్నిస్తుంది. అంతేగాక 
యువకునితో నీ హృదయమునందు చెరిపిన మాసిపోని విధంగా మురిపెపు 
బొమ్మ ఉంది. ఆ అమూల్య సుందరిని ఎవరో తస్మరిస్తే వారిని అసహ్యించుకోక 
పరస్త్రీ చెజకిట్లు పాల్పడుతున్నావు” అని అనిమిత్త వికార 'శీలియె చెబుతుంది. 
పితృస్వామ్య లక్షణమైన పోటీపందాలుగా “బలవంతుడిదే హక్కు అన్నట్లుగా 
స్త్రీని భోగించగలిగేదిగా అర్ధం అవుతుంది. యువకుడు స్వప్నసుందరి వెనుక 
పడటం ఒకరకం. లైగింక వేధింపుగా కనపడుతుంది. అలాంటి వేధింపు చర్యలు 
చేసే యువకులు కనువిప్పుగా మాతృదేవతా సందేశంగా ఎంతో ఎత్తున్న పాత్ర 
నిలబడి కాముకుడ్ని తల్లిలా దగ్గరకు తీసి పాలీయగలను గాని పాలుగొన నేను 
యోగ్యురాలనుగాని “మధుపాత్ర నందించి అతని కామానికి మందు పెట్టిన 
సామాజిక రుగ్మతను పోగొట్టే భిషక్కులా కన్పడుతుంది. పరస్తీలను తల్లిగా 
చూడగలిగే నైజం అలవడితేనే స్రీలు సమాజంలో స్వేచ్చగా తిరుగగలిగి జాతీయ 
పునర్నిర్మాణ కార్యక్రమాలలో పాల్గొనగలిగితేనే స్రీల అభ్యున్నతికి అవకాశం 
కలుగుతుందనే సుందర స్వష్నాని కవి కలగన్నాడు. 


ఇక రూపనవనీతంలో దాక్షిణ్య (ప్రేమకు (పేరకంగా అహల్య శీలదాన 
ప్రస్తావనతో శీలదానం చేసిన వకుళమాల పాత్ర తత్వాన్ని అర్థ చేసుకుంటే 
పురుష భోగేచ్చకు భంగం కాకుండా స్రీ శీలదానం చెయ్యాలని కవిభావన 
అన్పిస్తుంది. ఐతే అలా దానం చేసిన స్తీ కవిగారి దృష్టిలో కులట కాదు. కాని 
సామాజిక భావాల కనుగుణంగా ఆయా పాత్రలు తమని తాము అర్పించుకొని 
బాధపడి బ్రతకలేక బలి అయినట్లు వకుళమాల పాత్ర ద్వారా అర్ధం అవుతుంది. 
మిత్రుల కనభిద్రోహంగా శీలాన్ని దానం చేయమనడం పితృస్వామ్య వ్యవస్థకు 
లక్షణం. 


పురాణకాలం నాటినుండే ఇంటికొచ్చిన అతిధి ఇష్టానిష్టాల కనుగుణంగా 
ఇంట్లో కూతుర్ని అప్పగించి విందులు చేసిన సంఘటనలు కనపడతాయి. కాని 
ప్రేమ లేనిచోట ఆమె పడే మానసిక సంఘర్షణను ఎవరూ అర్థం చేసుకోలేరు. 
వివాహితుడైన ఒక వివాహిత స్త్రీని స్నేహదానం చేయమంటూ కాముక 
శృంగారాన్ని కోరుకుంటే వకుళమాల అర్పించటం, ఆ తరువాత ఆమె భర్తతో 
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కాపురం చేయలేక కృశించి చనిపోవడం కవికి అమలీనంగా కన్పద్దా అది 
పితృస్వామ్య భోగేచ్చను లైంగిక దోపిడికి ప్రేరకంగా కన్పడ్డా ప్రమాదం ఉంది. 


మొత్తం మీద రాయప్రోలువారి కావ్యంలో స్త్రీలకు ఉన్నత స్థానం ఇవ్వాలనే 
వారి ఆకాంక్ష వ్యక్తమవటమే భావకవిగా వారి స్థానాన్ని సుస్థిరం చేసింది. అమలిన 
శృంగార రస దార్శనికులుగా సమాజానికి, నవీన సాహిత్య కాంతులను 
వెదజల్లగలిగి సమాజంలో స్త్రీ పురుషులు స్వేచ్చాయుత వాతావరణంలో తిరగ 
గలిగే పరిస్థితులకై మానసిన వ్యభిచార కాలుష్య నివారణకై ప్రయత్నించారు. 
(ప్రేమలో వలపులు అన్ని నశింపచేసి స్వచ్చమైన స్నేహంతో మానవసంబంధాలను 
చక్కజేయాలనుకున్నారు. సమాజ సంబంధాల పటిష్టతకై సాహితీదర్శనం చేసిన 
దార్శనికులు రాయప్రోలు. రూపనవనీతంలో రాయప్రోలుచెప్పినట్లు “స్నేహ 
పూరంబుతో ప్రకాశించిమించె మానవులు నిల్పుకొన్న సమాజ దీపమిది చెదిరిచింది 
పంకిల మయినచో సకల హీనముగాదె ఇండ్లు వాకిండ్ల వరుస” అని స్పష్టం 
చేసారు. 


“కలదుకల దధిక (ప్రకాశము తోడ నారీ సమాజము శాంతి గని 
సుఖియించు కాలము ఏటికీ గుంజాటనల్‌”... అని భవిష్యత్తు మీద ఆశను 
ప్రకటించారు రాయప్రోలు. ఆ ఆశకు ఆచరణ రూపాన్ని తీసుకురావాల్సిన 
సామాజిక ఉద్యమాల అవసరాన్నిది సూచిస్తుంది. 


(1993 రాయప్రోలువారి శతజయంతోత్సవాల సందర్భంగా కాకతీయ 
యూనివర్సిటీ నిర్వహించిన సెమినార్‌ లో పత్రసమర్పణ - 

త్రీ పొట్టిశ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం వారి 'వాజ్ఞుయి” వత్రిక 
జనవరి - మార్చి, 2004) 
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వరవిక్రయం-వధూచైతన్యం 

స్వాతంత్రోద్యమ సమయంలో సమైక్యతా శంఖారావం మారుమోగుతున్న 
రోజులవి. వర్గ, వర్ణ రహిత సమాజంలో మాత్రమే ఐక్యత సాధించవచ్చని భావించి 
సామాజిక బాధ్యత వహించిన రచయితలందరూ ముందుకు వచ్చిన క్రమంలో 
కాళ్ళకూరి నారాయణరావు గారిచే 1928లో వరవిక్రయ నాటకం వ్రాయబడినది. 
సమాజంలో సమైక్యతా భావాలు కలిగించాలని సాహిత్యాన్ని సాధనంగా స్వీకరించి 
ముందుకొచ్చిన కవులు, రచయితలూ అసమ సామాజిక సమన్యా పరిష్కారాలను 
ముందుగా కనుక్కుంటే తప్ప సమైక్యతను సాధించలేమని భామించి, కలాన్ని 
చేతబట్టాడు. వ్యవస్థలోని ఆర్ధిక, సామాజిక సాంస్కృతిక అసమానతలకన్నింటికీ 
మూలకారణం ప్రీ, పురుషుల మధ్య ఉన్న అసమానతలే ననీ ఆక్రమంలో ఏర్పడినదే 
ఈ వరకట్న సమస్య అని కూడా గ్రహింపుకు వచ్చింది. సమాజంలో స్తీ పురుషుల 
అసమానతలు తొలిగితేనే సామాజిక సమస్య పరిష్కరింపబడుతుందని, తద్వారా 
సమాజిక ఏకత్వాన్ని సాధించవచ్చనే భావనతో కాళ్ళకూరి నారాయణరావు గారు 
వరవిక్రయ నాటకమును రచించారు. వరవిక్రయాన్ని వరకట్న సమస్యగా వేదిక 
వరకు పరిమితం చేసి చూస్తే అర్ధం కాదు. సూక్ష్మదృష్టితో సమస్యను పరిశీలించి 
పునాది ప్రాయమైన రాజకీయార్ధిక సాంస్కృతిక స్వరూపాన్ని అవగతం చేసుకుంటే 
ఈ వరకట్న సమస్యయే సమైక్యతా సాధనకు ప్రధాన ప్రతిబంధకంగా ఉందనీ 
'వరమిక్రయ' నాటకం ద్వారా గుర్తించవచ్చు. 'వరకట్నం'” అనేది ఆర్థిక లావాదేవీలు 
గల జీవన వ్యాపార సరళికి వేదిక అయి సమస్యగా మారింది. 


ఈ సమస్యకు పునాది భూతమైన విషయం స్తీ, పురుషుల మధ్య నున్న 
అసమానతలు. ఈ అసమానతలు ఆర్థిక స్థితి ప్రాతిపదికగా ఉపరితలంలో ఏర్పడిన 
అసమ సంస్కృతి రేపంలో ఉంటాయి కాబట్టి సమాజంలోని ఆర్థిక అసమానతలే 
కారణంగా ఆడపిల్లలున్న తండ్రి తన దగ్గర నున్న డబ్బంతా ఖర్చుపెట్టి కొడుకులున్న 
తండ్రుల కిచ్చి మారక వ్యాపారంచేసేవిధంగా లాభ నష్టాల రూపంలో ఉంటూ 
వివాహ వ్యవస్థలో పాదుకొన్నది ఈ సమస్య. స్రీ పురుషుల పుట్టుకకు సంబంధించిన 
లింగవివక్షయే సామాజిక కుటుంబాల మధ్య ఆర్థిక అసమానతలను కల్లిస్తోంది. 
ఆడపిల్ల పెళ్లి విషయంలో కూతురి తండ్రియే కట్నమివ్వాలనే స్థితికి సామాజిక 
భావజాలం దిగజారటానికి (స్రీ పురుషుల మధ్యనున్న అసమానతలే ప్రధాన 
కారణంగా చెప్పవచ్చు. 
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స్తీ పురుషులు సమానంగా ఆహార సేకరణ చేసుకునే సమయంలో 
లేని అసమానతలు, లోహపు పనిముట్లు ఫలితంగా వ్యవసాయోత్పత్తి పెరిగి 
భూమి మీద వ్యక్తిస్వామ్యపుఆధిపత్యము ఏర్పడటంతో వ్యవసాయంలో స్ర్త్రీ 
సహకారం అవసరంలేదని భావించిన పురుషుడు ఆ ఆధిపత్యపు దృష్టిని స్తీ 
మీద కూడా ప్రసరింప చేస్తాడు. తాను హక్కుగా పొందిన ఆస్తికి తన పిల్లలను 
వారసులుగా పొందే క్రమంలో వారు తన పిల్లలేఅనే నమ్మకం ఏర్పడటం కోసం 
స్త్రీని కుటుంబేతర (శ్రమ నుండి దూరం చేసి కుటుంబ పరిధిలోనే నైతికపు 
వైరుధ్య దృష్టితో పాతివ్రత్యపు సంకెళ్ళతో (స్త్రీని బంధించి వారిని సామాజిక 
పరిజ్ఞానం నుండి దూరం చేసి స్రీ స్థితిని సమాజంలో రెండవ స్థాయికి తగ్గించాడు. 
అంతేకాక ఆస్తిపై ఏర్పడిన ఆధిపత్యపు దృష్టితో కుటుంబంలోని స్త్రీని తన సొమ్ముగా 
భావించి కుటుంబంలో స్రీపై పెత్తనం వహించే దృష్టిని పెంపొందించుకున్న 
పితృస్వామ్య వ్యవస్థా భావజాలమే “తాము తీసుకున్న గోతిలో తామే పడేట్లు 
చేసుకుంది”. పితృస్వామ్య వ్యవస్థ (స్త్రీలను విద్యకు దూరంచేసి వారి స్థితిని 
సమాజంలో రెండవ స్థాయికి చేర్చిన వ్యవస్థలో ఈ వరకట్న సమస్య తీవ్ర రూపాన్ని 
దాల్చకలిగింది. 

స్త్రీకి విద్య, ఆర్థికి స్వేచ్చ లేని స్థితిని కల్పించి పెళ్ళి చేసి ఒక అయ్య 
చేతిలో పెట్టి వాళ్ళ యింట్లో దాస్యానికి గురిచేయటం కారణంగా ఈ సమస్య 
ఇంతగా జటిల రూపాన్ని దాల్చింది. ఎప్పుడైతూ స్త్రీ స్థితి పురుషుని స్థితి కంటే 
సామాజికంగా తక్కువ స్థాయిలో నున్నదో అప్పుడే ఆడపిల్లకు పెళ్ళి చేయటం 
గడ్డు సమస్యగా మారింది. కుటుంబంలో స్తీ చేసే పనికి ఆర్థికవిలువలు 
లేకపోవటంతో స్త్రీని భరించ గలగిన భర్తకు తృణమో, ఫణమో సమర్పించే 
లాంఛనప్రయమైన ఆచారమే వరకట్నంగా మారింది. ఈ విధంగా వరకట్నమనే 
సంస్కృతికి పునాది యందలి స్రీ పురుషుల మద్య నున్న ఆర్థిక అసమానతలో 
ఆడపిల్ల తండ్రి చేత కట్నం ఇప్పించే సామాజిక సంస్కృతిగా రూపాన్ని 
నంతరించుకున్నది. నాటకంలో కాళింది, కమలలు చదువుకున్న 
యువతులవటంతో వరకట్న మిచ్చి పెళ్లి చేసుకోవటాన్ని ప్రీల సమస్యగా భావించి 
చైతన్యాన్ని తెచ్చుకోవటం అర్థం అవుతుంది. 


పురుషాధిక్య సమాజంలో తాను సృష్టించిన సామాజిక సంస్కృతియే 
'వరవిక్రయి నాటకంలో, కట్నం తీసుకొని పుస్తెకట్టే పురుషుల్ని 'వెలమగల్‌ గా 
నిర్ణయించింది. ఆధిపత్యపు దృష్టి అహంకారాన్ని కల్లిస్తుందనటంలో ఎట్టి సందేహం 
లేదు. అందుకే వరకట్న సమస్యా చిత్రణపై నాంది వాక్యాన్ని పల్ముతూ రచయిత 
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కట్నం ఇవ్వటం అనేది ఎవరి పక్షాన ఉన్నా తీసుకునే వారికది అహంకారాన్ని, 
ఆధిపత్యాన్ని కలిస్తుందని “ఉభయతర శుల్మశూన్యమౌ అంటూ సమభావాన్ని 
స్పూరింపజేసే విధంగా శివునిలో సగభాగం కాగల్లిన గౌరి వివాహాన్ని సంస్మరింప 
చేసాడు. కథార్థసూచనలోభాగంగానే ఆది దంపతులున్న ఆదిమ సమాజంలో 
ఇటువంటి శుల్మము లేదనియు, కారణం నాటి సమాజంలో స్తీ పురుషుల 
మధ్య అసమానతలు లేవని అంతర్గత సూచన చేయటం కూడా తెలుస్తుంది. 
అంతేకాక ఈ అసమానతలే సమాజంలో అహంకార వికారాలకు మూలమై 
ఆధిపత్యాన్ని కల్గించి సమైక్యతా భావాన్ని కుంటుపరుస్తున్నాయని, సామాజిక 
అసమానతలకు కారణమైన స్రీ, పురుష అసమానతలే ఈ వరకట్న సమస్యకు 
మూలమైనదిగా చెప్పవచ్చును. 


మన దేశంలో “ఆడది ఆడదే, మగవాడు మగవాడే” అని నాటకంలో 
(భ్రమరాంబ పాత్ర పల్మిందంటే ఈ అసమానతా భావాలను స్రీలు తామంతట 
తామే జీర్ణించుకునేటట్టు చేయగలిగింది పితృస్వామ్య వ్యవస్థ. “ఆడబడచు 
అవివాహితయై ఇంటబడియున్న అపనిందలపాలు చేయటానికై లోవంబు 
లేకపోయినా లోపంబు కల్పన చేసి వివాహితగా నున్న స్త్రీని బ్రతకనీయ కుండా 
చేయగలదీ సమాజం” అని పురుషోత్తమరావు పాత్ర చేత చెప్పించటంలోనే 
సామాజిక కుట్ర అర్ధంఅవుతుంది. ఆవిధంగా స్రీ బ్రతుకలేని దీన స్థితిని కలిగించి 
పురుషుడి తోడిదే స్రీల బతుకని నిర్ణయించకపోయిన యెడల పురుషుని ఆధిపత్యం 
నిలవదని భావించింది. ఈ పితృస్వామ్య వ్యవస్థ. 


ఈ సమస్య వర్గ సమాజంలో ఆర్థిక ప్రాతి పదికగా ఏర్పడింది కాబట్టి 
వారసత్వ విషయమై కొడుకు చదువుకు తండ్రి తాపత్రయపడడం కనబడుతుంది. 
వరకట్నాల కోనమే కొడుకు కావాలనుకోటం ఆకొడుకుకు చదువు 
చెపించాలనుకోవటమనే సామాజిక భావాల్ని స్పష్టం చేస్తూ పురుషోత్తమ రావు 
పాత్ర “ప్రస్తుతం చాలామంది బాలురను పాఠశాలకంపుట విరివిగా కట్నములు 
లాగుటకు. కాని, విద్యకొరకు కాదు” అని స్పష్టం చేయటం జరిగింది. 


స్త్రీని పురుషుని సొమ్ముగా భావించ బడటం చేత వివాహానంతరం స్తీ 
తన పుట్టింటి స్థానం నుండి పురుషని చేత తీసుకుపోబడి నిస్సహాయ స్థితిలో 
భర్త ఇంట్లో ఉండేటట్లు చేయడం చేతనే ఆమె తన కనుకూలంగా ఉంటుందనే 
దానిని కుటుంబ ప్రయోజనంగా భావించి వివాహ వ్యవస్థకు రూప కల్పన చేసిందీ 
పితృస్వామ్య వ్యవన్ధ. అందుకే “పెండ్లియే మానుకొని మగబిడ్డ వలనే 
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తల్లిదండ్రులకడనుంట తప్పిదమంటే కొడుకటంబు నన్ను కొంపలోనే 
యుంచుకొండు అని ఆనాటి చదువుకున్న మహిళగా కాళింది అనగలిగింది. 
పితృస్వామ్య వ్యవస్థాభావజాలాన్ని పరిక్షించటంలో భాగస్వామ్యాలైన తండ్రులు 
“ఆడపిల్ల పెళ్లికై తాపత్రయ పడటం, ఆపెళ్ళి సజావుగా జరగటానికై కట్నం 
ఇచ్చుకోవటానికి సన్నద్ధులవటం కనబడుతుంది. అయితే ఏ కట్టెన కొరివుంటే 
ఆకట్టే కాల్తుందన్నట్లు ఈ సమస్య పితృస్వామ్య వ్యవస్థా భావజాలానికి బడబాగ్నిలా 
తయారైంది. మనిషి వాస్తవ దృష్టిని తన నుండి దూరం చేసికొని ఆడపిల్లను 
అత్తారింటికి పంపటానికై కట్నం ఇచ్చి పంపేందుకై తండ్రి రాతి గుండె ను 
వహించాల్సి రావటము తండ్రిని వాస్తవికతకు దూరంగా వెళ్ళేటట్లు చేసిందీ ఈ 
వ్యవస్థ అని అర్థం కాక తప్పదు. 'కట్నాన్నే కోరి వచ్చిన ఖరము తోడ దగుదునని 
కాపురంచేయుదాని కంటే, బెండ్లియే మానుకొని మగబిడ్డ వలెనే తల్లి దండ్రుల 
కడ నుండి తప్పిదమా అని కాళింది అడుగుతుంది.'తమకు ఇంకొకరి యింటి 
దాస్యవాది గా వివాహానికి కాళింది భావించేటట్లు చేసి అసమానతను స్పష్టం 
చేసింది. ఆర్థికంగా, సామాజికంగా వివాహితమైన ఆడపిల్లలకు కూడా పుట్టింట్లో 
ఉండే హక్కును ప్రశ్నకు పెట్టింది కాళింది. ఈ వరకట్న సమస్యను కూలంకుషంగా 
అర్ధం చేసుకునే అధ్యయన క్రమంలో కాళ్ళకూలి వారి 'వరవిక్రయి నాటకం 
ఒక వెలుగును (ప్రసాదించకలిగింది. 


వరవిక్రయ నాటకంలో ఆడపిల్లల తండ్రిగా పురుషోత్తమరావు, 
వరాన్వేషణక్రమంలో అతిలోభియెన లింగరాజు పెంపుడు కొడుకుతో కూతురు 
కాళిందికి సంబంధం నిశ్చయం చేయటం, తనకున్న ధనాన్ని వరకట్నంగా ఇవ్వటం 
జరుగుతుంది. కూతుళ్ళకు ఇంటి దగ్గర కొద్దిగా చదువు చెప్పిచటంలో పెద్ద 
కూతురు కాళింది తన పెళ్ళికి కట్నం ఇవ్వటం ఇష్టం లేదనీ అటువంటి 'వెలమగల' 
చేత పుస్తె కట్టించుకునే అవమానపు (బ్రతుకును కొని తెచ్చుకోలేనని భావించి 
ఆత్మహత్యకు పాల్పడుతుంది. కాని కట్నపుడబ్బు లింగరాజు చేతిని చేరటంతో 
రెండో కూతురు కమల ఆ లింగరాజుకే కాక కట్నం తీసుకునే ప్రతి ఒక్కరికి 
బుద్ధి చెప్పాలను కున్న దృష్టితో మేధా శక్తిని ఫణంగా పెట్టి పరిష్కరించుకుంటుంది. 
నాటకంలో ఈ వరకట్న సమస్య అసలు స్రీ జాతి పుట్టువునే తక్కువ చేసిందనే 
దానిని తెలియజేయటానికై రచయిత యువతులైన కాళింది, కమల సుభద్రల 
చేత స్రీ పుట్టువు కున్న విలువలని గురించి చెప్పించాడు. “దరిద్రపు పుట్టుక అని 
కమలచేతనూ “కట్నమిచ్చి పెళ్ళి చేసుకునే ఆడదాని బ్రతుకు అవమానపు పుట్టువు 
అనీ, దాని కంటే పుట్టినప్పుడే గిట్టుంటే బాగుండేదని కాళింది చేతనూ, వరకట్నం 
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ఎక్కువ ఇచ్చుకోలేక ముసలాడికి తన్ను కట్టబెట్టటంతో అసంతృప్తిని పొందిన 
సుభద్రనేత “ఇంతిగ ధరిత్రం జనియించుకంటె నిర్జన వాటికలో అజగరంగా'” 
పుట్టటంనయమని” భావింప చేయటం లింగ వివక్షయే వరకట్నానికి (ప్రధాన 
కారణం అనీ, కాళింది, కమల, సుభద్ర పాత్రల ద్వారా ప్రీలఆలోచనల చైతన్యాన్ని 
తెలియజేస్తాడు. 


సంపదలను పోగు చేయటమే ప్రపంచ ధర్మమనీ, కట్నం తీసుకోవటం 
కోసం లింగరాజు, బసవరాజును పెంచుకున్నట్లు స్పష్టమౌతుంది. అందుకే తండ్రి 
కొడుకుపుట్టుకక తహతహలాడటం స్పష్టం అయింది. “ఆడపిల్లను ఎప్పుడు అన్యుల 
సొత్తుగా భావించటం, కొడుకు కొంపలో ఉండేవాడని, కూతురు పరుల చేతిలో 
పెట్టబడేదనే” భావనను పెంచుకున్న తండ్రిగా “ఆడపిల్ల చదవటమంటే అరికాలు 
మంట నెత్తికెక్కుతుందనీ” చదువుతానంటే స్థంభానికి కట్టి చావబాదినట్టు "పేరయ్య! 
లాంటి పెద్దలు మాట్లాడటం పితృస్వామ్య వ్యవస్థాభావజాలం నిలబడటానికి 
అవసరమైన చర్యగా అర్థం అవుతుంది. 


“మానము దక్కించుకున్నదీ మగువ” అని కాళింది భావించటంతోపాటు 
అవమానాన్ని తప్పించుకోవటం కోసం ప్రాణాలు త్యజించైనా “ఆత్మారాధనం 
చేసుకోవటం గొప్ప” అని భావించింది కాళింది. వ్యవస్థ నిర్ణయించిన సహగమనాన్ని 
వీర మరణంగా భావిస్తున్నప్పుడు ఆ వెల మగల చేతి పుస్త కట్టించుకోవటాన్ని 
తప్పించిన ఆత్మహత్యను కూడా వీర మరణంగా భావిస్తుంది కాళింద. ఆడపిల్ల 
పుడితే ఆవల పారవైచి శరీరావమానమును తగ్గించమని అడుగుతుంది. అందుచే 
“పెండ్లికి హెచ్చగు బుద్ధిని పొందిన కమల పెళ్లి చేసుకొని మానశోధన సమయంలో 
న్యాయస్థానంలో ధైర్యంగా నిలబడి ప్రపంచానికి ఒక గుణపాఠం నేర్పుతుంది. 


సామాజికంగా స్రీ, పురుషుల మధ్యనే కాక, ఆడవాళ్ళ మధ్య కూడా 
అసమానతలు కల్గించ కలిగినది ఈ వరకట్నసమస్య సమాజంలో “కొడుకు” 
పుట్టుకకు విలువలు ఉండటంతో కొడుకు తల్లిగా, అత్తగారు కూడా 
పితృస్వామ్యంలోని అధికారసంబంధాలలోకి ప్రవేశించేటట్లు స్రీలు తమను 
భావించుకునేటట్లు చేయటంతో “స్ర్తీకి ప్రీయే శత్రువుగా మారటం తెలుస్తుంది. 


గామ దేవత తల్లి కొకనాడు కొలువు, పెండ్లి కొడుకు తల్లి కొలుపక్క 
కొలువు, దాసి కొలుపు’ అనే టట్లుగా భావించి వర్గ సమాజాన్ని సృష్టించ గలిగిన 
ఈసమస్య సమైక్యతకు ప్రతికూలంగా ఉండి అర్ధం మానవసంభందాలను ఎంతగా 
నాశనంచేస్తుందో అర్ధమవుతుంది. ఆడపిల్ల పెళ్ళి పదహారు రోజుల పెళ్ళి చేయాలనే 
నిబంధనను పెట్టటం అంటేనే ఆడపిల్ల తండ్రి చేతికి చిప్పరావటమే నని, అతి 
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లోభితో వియ్యమందితే ఎముకలెల్ల కొరుకు లౌక్య జాతికి విందనీ ఆడపిల్ల 
తండ్రి అంతగా బాధపడటం అంటే పితృస్వామ్య వ్యవస్థ తన తప్పిదానికిని 
బాధపడటంగా భావించవచ్చు. 


తల్లిదండ్రులు కట్నమిచ్చి తనకు లింగరాజు కొడుకుతో వివాహం 
నిశ్చయించినప్పుడు కాళింది తన (బతుకుకు స్వతంత్రంగానీ, గౌరవం గానీ 
లేదనీ విలువ తనపుట్టుకకు లేదని తానొక చెల్లని నాణెమనీ, అభిమానాన్ని 
నిలుపుకోలేని అవమానపు (బ్రతుకు ఆడటబ్రతుకని భావిస్తుంది. అవమానపు 
బ్రతుకును గడపడం ఇష్టం లేక, మరోదారి లేక కట్నమిస్తేగాని తన (బ్రతుకుకు 
విలువ లేని ఆ అవమానాన్ని తప్పించడానికి చనిపోవాలని నిర్ణయించుకుంటుంది. 
ఇక్కడ చావు పరిష్కారం కాకపోయినా కాళింది తానున్న నిస్సహాయ స్థితిలో 
అవమానపు బ్రతుకును కొనసాగనీయ కూడదనే చైతన్యాన్ని తెచ్చుకుంటుంది. 
చావుపరిష్కారం కాదనీ కాళింది యొక్క చెల్లెలైన కమల తాను తన అక్కలాగా 
చనిపోకుండా జీవితాన్ని కొనసాగించే జీవిత హక్కును కలిగి ఉండాలను 
కుంటుంది. వరకట్నమనే వ్యాపార క్రీడను తన తర్క వరిజ్ఞానంతో 
అరికట్టాలనుకుని, స్రీ పుట్టుకకు విలువ చేకూర్చే దిశగా చైతన్యాన్ని 
తెచ్చుకుంటుంది. అందుకే కట్నానికీ క్రయధనానికి తేడా లేదనే వేలంపాట అనే 
మార్కెట్‌లో బజానా యిచ్చి అగ్రిమెంట్‌ చేసుకొని కట్నం డబ్బు ముందు చెల్లించి 
తాను భర్తను కొనుక్కున్నాను కాబట్టి తన భర్తపై తనకే అధికారం ఉందనీ 
న్యాయమూర్తి ఎదుట పిత్రుస్వామ్మంలోని అధికార సంబంధాలలోని ఆర్ధిక 
స్వభావాన్ని బయట పెడుతుంది. వరవిక్రయమంటే నరమాంస విక్రయమని 
అందరూ భావించేటట్లు చేస్తుంది. మానవతా విలువలకు ఆస్కారం లేని సజీవ 
వ్యాపార వ్యసనమే వరవిక్రయమని కోరిన వెలయిచ్చి కొనుక్కున్న భర్తలకు దాస్యం 
చేసే ఆడపుట్టువు యొక్క గౌరవ హీన స్తితిని సమాజానికి అర్ధమయ్యేట్లుగా చేసిన 
మహిళగా కమల చైతన్యం అర్ధం అవుతుంది. 

ఆర్థిక వ్యవస్థ కారణంగా చారిత్రక “సామాజిక కుటుంబ” నిర్మాణపు 
నేపథ్యంలోకి తొంగిచూసి లింగవివక్ష కారణంగా ఏర్పడిన స్తీ పురుషుల మధ్య 


నున్న అనమానతలు తొలగిపోయేటట్లు చేస్తేనే వరకట్న నమన్య 
నిర్మూలించగలమనే చైతన్యం కలుగుతుంది. 


(రచనాకాలం 1994) 
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శ్రీపాద కథలు - స్త్రీల హక్కుల చైతన్యం 


క్రీ.శ 1891 నుండి 1961 వరకు జీవించిన శ్రీపాద సుబ్రహ్మణ్యశాస్త్రి 
గారు నవలలు నాటకాలతో పాటు 75 కథలు ప్రవాసారు.. వాటిలో 25 కళలు 
మూడు సంపుటాలుగా ముద్రింపబడ్డయి. 1927 నుండి 1948 వరకు వచ్చన 
8 కథలను ముడిసరుకుగా చేసుకొని ఈ వ్యాసం ప్రవాయటం జరిగింది. అవి 
1. విమానం ఎక్కబోతూ, 2. ఇల్లు వట్టిన వెధవాడబడుచు 3. 
కన్యాకాలేయత్నాద్వరితా 4. అన్నంతపనీ జరిగింది. 5. తల్లిప్రాణం 6. అరికాలి 
మంటలు 7. కీలెరిగిన వాత 8. కొత్తచూపు. ఈ కథలలో ప్రధానంగా వితంతువుల 
దుర్భరస్థితి, ఇంటిచాకిరీ, ఆస్తిహక్కు, లైంగిక స్వేచ్చ, స్త్రీ పురుష సంబంధాలలోని 
అసమానతలు, ్రీల చదువు, ఉద్యోగం, వరకట్నం వంటి (స్త్రీల సమస్యలు 
కథావస్తువులు. 


రచనాకాలం నాటికి సమాజంలో భార్య చనిపోయిన పురుషులకు మళ్లీ 
పెళ్ళి చేసుకునే అవకాశాలు, విద్యా ఉద్యోగాలు చేసుకునే స్థితి, ఆస్తిహక్కు 
కుటుంబ సంబంధాలలో ఆధిక్యత అన్నీ ఉన్నాయి. అదే విషయాలలో స్రీలకు 
మాత్రం పురుషులతో పాటు సమానమైన అవకాశాలు లేవు. బాల్యవివాహాలు, 
భర్త చనిపోతే బాల వితంతువులుగా పెరిగి పెద్దవాళ్ళవటం, ఇంటి చాకిరీకి 
పరిమితమవటం, కట్నాలరుసుము చెల్లిస్తే తప్ప స్రీలకు పెళ్ళికాని పరిస్థితులు, 
తమ శరీరాల మీద, జీవితాల మీద, ఆలోచనలమీద స్రీలకు స్వాతంత్ర్యం 
లేకపోవటం, అస్తిహక్కు లేకపోవటం, చదువుకోవటానికి గానీ, ఉద్యోగాలు 
చేసుకోవటానికి గానీ అవకాశాలు లేకపోవటం వంటి పరిస్థితులు ఉన్నాయి. 
ఇటువంటి అసమసామాజిక సంస్కృతిగల వ్యవస్థలో స్రీలు సమస్యలను ఎదుర్మొనే 
క్రమంలో ఘర్షణకు లోనవటం సహజం. అందుకే శ్రీపాద కథలలో సీలు 
సామాజిక అసమానతలపట్ల సంఘర్షిస్తూ తమతమ పరిమితులలోనే ఏదో 
ఒకమేరకు తెలివి తెచ్చుకోవటం, తమకు తోచిన విధంగా సమస్యలనుండి విముక్తికై 
ప్రయత్నించటం కనపడుతుంది. సమాజాన్ని గురించి సునిశిత పరిశీలన, గాఢ 
స్పందన గల శ్రీపాద లిగ వివక్షగలల సమాజంలో స్ర్తీలకు జండర్‌స్పృహ 
కలగాల్సిన అవసరాన్ని సూచిస్తూ కథలు వ్రాసారు. 


శ్రీపాద 1927లో వ్రాసిన “విమాన ఎక్కబోతూ” అనే కథలో విజయ 
రామరాజు బొబ్బిలికోటను ముట్టడించినప్పుడు వెలమరాణుల 'లైండికత'కు భద్రత 
ఉండదేమోనని రాజు వారిని చంపమని కత్తియిచ్చి ఒక వ్యక్తిని పంపుతాడు. 
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అప్పుడు మల్లమ్మ తన భర్తయైన రాజుకు 'తమను చంపించే హక్కు ఏమిటని” 
ప్రశ్నిస్తూ “క్లిష్ట సమయంలో వెలమరాణులు బయటకు వచ్చి యుద్ధం చేస్తామనీ, 
అలా చేయటానికి రాజు అనుజ్ఞ యివ్వకపోయినా తమకు “అడ్డేమిటనీ” అంటుంది. 
ఇక్కడ నీ యుద్ధం నువ్వే చెయ్యి, నీ ఆయుధం నువ్వే తయారు చేసుకో” అన్న 
స్త్రీవాద భావన గుర్తుకు వస్తుంది. అప్పట్లో “శ్రీపాద” వారి “స్త్రీవాదం” అనే భావన 
ఒక సిద్ధాంతంగా తెలియకపోవచ్చుగానీ వారి కథలలోని మల్లమ్మ మాత్రం 
శ(తువులు తమ '*లైంగికత” మీద దాడికి రాకముందే వారిని 
ఎదుర్మోవాలనుకోవటం, యుద్ధం చేయగల తమ శక్తిని అడ్డుకునే హక్కు ఎవరికీ 
లేదనీ, వురుములవలో తాము వారాంగనలు కాగలమనీ చెవ్పటం 
గమనించదగినది. వెలమస్రీలు బయటకు రాకూడదంటూ పెట్టిన ఆంక్షలవల్ల 
అందరి స్తీ శక్తి “అడవి కాచిన వెన్నెల అవుతోందని భాదపడుతూ, జీవించటానికి 
గానీ, చచ్చిపోవటానికి గానీ తమ శరీరాలమీద భర్తకంటే తమకే హక్కులుండాలనే 
భావనతోనే కత్తితో తనని తాను పొడుచుకుంటుంది. అయితే చావు’ పరిస్కారం 
కాదనీ, సమస్యలపట్ల స్పృహను తెచ్చుకొని విముక్తికై ప్రయత్నించి జీవించాలను 
కొనే ప్రీలు మిగిలిన కథలలో కనబడతారు. 


'ఇల్లుపట్టిన వెధవబడుచు” అనే కథలో మొడుగి మొహం కూడా 
ఎరుగకుండానే వితంతువు అయిన బుచ్చమ్మ కుటుంబ పరిధిలో డబ్బు పెట్టె 
తాళం చెవులు తన దగ్గర ఉంచుకోగలిగితేనే తనకు ఆ యింట్లో పెత్తనం 
ఉంటుందనీ, దానివల్ల తన బతుకుకొక విలువ ఉంటుందని భావిస్తుంది. 
దానికోసం ఇంటి చాకిరీ అంతా తన నెత్తిన వేసుకొని మరీ శ్రమ పడుతుంది. 
ఆ ఇంటి పెత్తనం, అజమాయిషీ ఆమెకు వితంతు మేనత్తల నుండి వారసత్వంగా 
వచ్చింది. ఆ యింట్లో పుట్టి వితంతువులైన ఆడపిల్లలకు ఆ యింటి పెత్తనాన్ని 
వారనత్త్వంగా నిలపాలనే ఆకాంక్ష ఉంటుంది. వారు ఆ వారనత్త్వం 
నిలుపుకోవాలని బుచ్చమ్మ చేత చెయ్యి కూడా వేయించుకుంటారు. రెండుతరాల 
నుండి పెత్తనం ఇంటి వెధవాడబడుచులకు ఉండటం యిష్టంలేని ఆమె తండ్రి 
అతని కొడుకుకు, కోడలికి ఆ పెత్తనం యివ్వాలనుకొంటాడు. తండ్రి ఆ తాళం 
చెవుల పెత్తనాన్ని తన దగ్గరినుండి లాక్కోవాలని కుట్ర పన్నుతున్నాడని 
తెలిసినప్పుడు ఆమె “ఇంట్లో పుట్టి ఇంటి కోసమే బ్రతుకుతూ యిల్లు కనిపెట్టుకుని 
వుండిన ఆడబడుచులు మట్టికొట్టుకు పోవలసిందేనా” అని అనటం ఆమె 
లింగవివక్షకు సంబంధించిన స్పృహతో మాట్లాడటంగానే అర్ధం అవుతుంది. 
కొడుకులకు పిత్రార్జితపు ఆస్తిహక్కు ఉన్నట్టుగానే ఆడబడుచుకు కనీసం కుటుంబ 
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పరిథిలోనైనా డబ్బుపెట్టి తాళంచెవుల పెత్తనం లేకపోవటం అన్యాయమని 
భావిస్తుంది. ఆ పెత్తనం ఉంటేనే ఇంటి ఆర్థిక విషయాలకు సంబంధించిన 
లావాదేవీలలో భాగస్వామ్యం ఉండటంగా భావించుకోవటం, తద్వారా ఆమె 
తన ఉనికిని ఒక ప్రాధాన్యత ఉంటుందనుకోవటండా తపనపడినట్లు అర్థం 
అవుతుంది. తన ఆస్తిత్వానికి ప్రాధాన్యత ఉంటుందనుకోవటంగా తపనపడినట్లు 
అర్ధం అవుతుంది. తన ఆస్తిత్వానికి ప్రాధాన్యత కావాలనుకోవటంచేతనే ఆమె 
డబ్బుపెత్తనంలేని యింటి చాకిరీ విలువలేనిదిగా భావించి ఇంట్లో నుంచి 
వెళ్ళిపోయి మనోవర్తి డబ్బులతోనే స్వేచ్చగా బతకానుకుంటుంది. 


“తల్లి ప్రాణం” అనే కథలో వితంతువైన కూతురుకు చదువు చెప్పించాలనీ, 
మళ్ళీ పెళ్లి చేయాలనీ ఆ తల్లి ఆరాటపడటం, దానికై కుటుంబ పరిధిలోనే పోరాటం 
చేయటం గమనించవచ్చు, ఆమో భర్త ఆమెతో 'తన కూతురికి చదువుకొని 
ఉద్యోగం చేనుకోవాల్సిన ఖర్మ ఏమిటనీ” అని అంటే “మొగవాళ్ళందరూ 
చదువుకోవటం ఉద్యోగాలు చేయటానికేనా' అనీ చదువుకుని కూడా ఉద్యోగాలు 
చెయ్యని పురుషులంటున్నారు కదా! అనీ అంటూ మొగవాళ్ళలాగా ఆడవాళ్ళు 
అన్ని విషయాలలో సమానంగా ఎందుకుండకూడదనే స్పృహతో మాట్లాడుతుంది. 


“ఆడపిల్లకు చదువుచెప్పిస్తే వంశం పరువుపోతుందని” భర్త అంటే ఆమె 
“మొగవాళ్ళు చదువుకుంటుంటే వంశం పరువుపోతుందని సహేతుకంగా లింగ 
వివక్షను ప్రశ్నకు పెడుతుంది. ఆమె భర్త తన “కూతురుకు ఉద్యోగం చేయాల్సిన 
అవసరంలేదనీ మళ్ళీ అంటే” కూతురు చదువుకుంటే అవసరం వచ్చినప్పుడు 
ఉద్యోగం చేస్తుందనీ ఎంత ఉండినా పుట్టింటి వారి ఆస్తిలో అధికారం ఆడపిల్లలకు 
ఏరదీ అంటూ మాట్లాడడం జండర్‌స్పృహలోని భాగమే. స్త్రీ ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యాన్ని 
స్రీలు ముఖ్యంగా వితంతు స్రీలు చదువుకుని ఉద్యోగాలు చెయ్యాల్సిన పరిస్థితిని 
స్పృహలోకి తెచ్చుకోగలిగింది. కొడుకులతో పాటు కూతురుకు కూడా సమానమైన 
ఆస్తిహక్కు ఉండాలనే భావన ఆమెలో స్పష్టమవుతుంది. 


అరికాలి మంటలు’ అనే కథలో 17ఏళ్ళు నిండని రుక్మిణి బాలవితంతువు. 
ఇంటిల్లిపాదీ ఆమెచేత చాకిరి చేయించుకుంటూ తమ నుఖాన్ని తాము 
చూసుకుంటుంటారు. ఇంట్లో అందరూ సుఖపడుతూ యింటిచాకిరీ తనే 
చెయ్యాలన్నట్లుగా భావిస్తూ తన జీవితాన్ని శాసిస్తున్న విషయం గ్రహిస్తుంది. 
అప్పటివరకూ ఆ యింట్లో వంటచేసు &క్తీన్న ఆమె అమ్మమ్మ ఆచాకిరీ నుండి 
విముక్తికి ఇక రుక్మిణి వంటచేస్తే బాగుండునని అనుకుంటుంది. కాని జుట్టున్న 
వితంతువుగా రుక్మిణి వండిపెడ్తే ఆమె మడికి పనికిరాదనీ, మడికి వీలుగా ఆమె 
జుత్తు తీయించాలని అంటుంది. మర్రోజు దానికై ముహూర్తం కూడా పెట్టిస్తుంది. 
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అది విన్న రుక్మిణి తన జుత్తుమీద తనకే అధికారం ఉండాలనీ భావించి అర్ధరాత్రి 
యింట్లో నుండి బయటకు వెళ్ళిపోతుంది. రోడ్డుమీద ఐదుగురు వ్యక్తులు తనని 
సమీపించే సరికి భయంతో పెద్దగా అరుస్తుంది. అక్కడే ఉన్న జట్మావాల 
సహాయంతో వీరరేశలింగం తోటకు వెళ్ళీ పునర్వివాహం చేసుకుంటుంది. 


ఇక్కడ రుక్మిణి తన శరీరం మీద తనకే హక్కు ఉండాలని భావించటంతో 
పాటు, పురుషులు మళ్ళీ పెళ్ళి చేసుకున్నట్లుగానే తాను మళ్ళీ పెళ్ళి చేసుకోవటానికి 
సిద్ధ మయినట్లు అర్ధం అవుతుంది. జట్కావాలా అతని కూతురికి కూడా భర్తపోయి 
పది రోజులయిందనీచ మరొక నెల గబిచిన తరువాత అతడు కూడా కూతురికి 
మళ్ళీ పెళ్లి చేయాలనుకొంటున్నట్లుగా కథ ముగించబడింది. 


కన్యాకాలేయత్నాద్వరితా” అనే కథలో రంగనాయకికి తల్లిదండ్రులు ఆమె 
కిష్టంలేని సెళ్ళి చేస్తారు. రజస్వతానంతరం కాపురానికి వెళ్ళాల్సిన సమయంతో 
అతడు చనిపోతాడు. ఆమె వితంతువుగా చేయబడుతుంది. రంగనాయకి తన 
పెళ్ళికి వూర్వమే పార్వతీశం అనే వాళ్ళింటి దగ్గరబ్బాయిపై యిష్టం 
ఏర్పరచుకుంటుంది. పెళ్ళి కాకపోయినా పార్వతీశాన్ని ఆమె మనసులో పెనిమిటిగా 
భావిస్తూనే ఉంటుంది. అందుకే తాను వితంతువయినా ఆమె కన్యగా ఉన్నప్పుడు 
కోరుకున్న పురుషుడితోనే లైండిక సంబంధాలు ఏర్పరచుకోనిలనుకొంటుంది. 
అతని భార్యతో మిత్ర సంబంధాలలోకి ప్రవేశించి ఆత్మీయతను పెంచుకిని, ఆమె 
కూడా తనని ఆ కుటుంబ నంబందధాలలోనికి ఆవ్వోనించేటట్టుడా 
చేసుకోగలుగుతుంది. అయితే రంగనాయకి తండ్రి, అన్నలు పార్వతీశంతో ఆమె 
సంబంధాన్ని సంస్కృతికి విరుద్ధంగా భావించి నియంత్రించాలను కుంటారు. 
అప్పుడు ఆమె వారితో తనకిష్టంలేని పెళ్ళి చేసిన కారణంగానే తానిప్పుడు 
వారికిష్టంలేని లైంగిక స్వేచ్చను కోరుకున్నట్లుగా చెబుతుండి. ఆమె పార్వతీశం 
యింటికి వెళ్ళిపోతుంది. (స్రీ తన జీవితాన్ని తాను నిర్మించుకునే హక్కుకొరకు 
పోరాడటం, (స్త్రీలపట్ల అమలులో ఉన్న వివక్షతలను వ్యతిరేకించటం, స్తీ స్వేచ్చకై 
నియంత్రణను ధిక్కరించటం జండర్‌స్ఫృహగా భావిస్తే అది శ్రీపాద కథలలో 
అలగా కదులుతూ కనబడుతుంది. 


'అన్నతపనీ జరిగింది కథిలో వితంతువైన జానకి యింట్లో ఎవరికి యిష్ట 
లేకపోయినా తాను చదువుకున్న 7వ తరగతి చదువుతోనే (పైవేట్లు చెప్పుకొని 
బ్రతకాలనుకుంటుంది. అయితే ఆమె చెప్పులు తొడుక్కొని గొడుగు వేసుకొని 
బజార్లో వెళ్ళటాన్ని సమాజంలో వ్యక్తులు కూడా సహించలేక ఆమె యింటిమీద 
రాళ్ళు రువ్వుతారు. ఆమె (పైవేట్లు మానేసి, తన ఊరికి వెళ్ళాలనుకున్న సమయంఓ 
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తన దగ్గర (పైవేటు చెప్పించుకుంటున్న ఒక అమ్మాయి ఈమెను తమ యింట్లోనే 
ఉండమని అడుగుతుంది. శిష్యురాలి కోరిక మేరకు అప్పటికి భార్య చనిపోయిఉన్న 
ఆ అమ్మాయి తండ్రి పంతులు గారితో జానకి “పెళ్ళీ అనే తంతులేకుండా కుటుంబ 
సంబంధాలలోకి (ప్రవేశిస్తుంది. పంతులుగారి కూతురు బాలవితంతువు. ఆమెకు 
పునర్వివాహం జరిగేటట్లు చేస్తుంది. ఈ విధంగా సమాజంలో భార్య చనిపోయిన 
మొగవాళ్ళు ఏవిధంగా మళ్ళీ పెళ్ళి చేసుకుంటూ బ్రతుకుతున్నారో ఆడవాళ్ళు 
కూడా అలా బ్రతకడాన్ని ఆమె ఒక సమాజ వాస్తవం చేసి చూపించింది. 


లింగ వివక్ష కారణంగా పితృస్వామ్యంలో అభివృద్ధి చెందిన స్త్రీ పురుష 
అసమానతను నిరసించటం, ఆ అధికారం నుండి అణచివేతనుండి విముక్తికై 
అవనరమయితే కుటుంబాన్ని కూడా వదిలిపెట్టి వెళ్లాలనుకోవటం 
జండర్‌స్పృహలో భాగమే అకి 'కీలెరిగిన వాతి కథలో కృష్ణవేణి పాత్ర ప్రవృత్తి 
ద్వారా అర్ధం అవుతుంది. పెళ్ళికి కట్నం చివ్వటం అంటే అనరాధ రుసుమును 
చెల్లిచటమనీ, కట్నం తీసుకొని యువకుడు దొరికేంత వరకూ వివాహాన్ని 
చేసుకొవాలని భావించి స్రీ కోసం పాఠశాల పెట్టి డ్రైవింగ్‌, ఈత, గణితం 
యిట్లాంటివెన్నో నేర్పిస్తుంది. ఇలా స్త్రీలందరూ మిత్ర సంబంధాలలో ఉంటే 
ప్రీతీ సమస్యల పరిష్కరించుకోవచ్చనీ భావిస్తుంది. “కట్నం లేకుంగా పెళ్లి 
చేసుకుంటానని” వచ్చిన వ్యక్తితో “పెళ్ళి ఒప్పందంలో భాగంగా స్ర్తీని బానిసగా 
చేడకూడదనీ, కుటుంబ సంబంధాలలో స్త్రీని సమాన భాగస్వామిగా చేడాలనీ, 
కుటుంబంలో భార్యగా తన హక్కును పూర్తిగా అమలు పరుచుకునే అధికారం 
ఉంగాలనీ, పెళ్ళైన తరువాత కూడా సభలకు వెళ్ళటం పురుషులతో కలిసి 
కూర్యోవటం చేస్తానని చెబుతుంది. ఆమె వెనకాల ఉన్న ఆస్తిపై కన్నువేసి కట్నం 
అక్కర లేదంటూనే పెళ్ళి చేసుకున్నాడనీ ఆ తరువాత ఆమెకు అర్థం అవుతుంది. 
కధా సందర్భంలో భాగంగా కృష్ణవేణి తల్లిచేత “బి.ఏ. చదివిన భార్య భర్తను 
పూజిస్తూ గౌరవించటం, బి.ఏ. చదివన భర్త భార్యను మోసం చెయ్యటమా” 
అని పలికించటం శ్రీపాద వారికున్న జండర్‌స్పృహాకు .నిదర్శనం కథలో 
“మొగుడులేని ఆడది ఎలా బ్రతుకుతుందంటే, ఆడడదిలేని మొగుడు మాత్రం 
ఎలా బ్రతుకుతాడని ప్రశ్నించటం జరుగుతుంది. భర్త అధికారంతో ఆంక్షలు 
పెట్లానుకునే సరికి ఆమె ఆ అధికార సంస్కృతిని అణచివేతను నిరసించే విధంగా 
“హిందూ లాలో విడాకుల శిక్షాస్మృతి లేకపోయినా తాను మరో మొగవాడిని 
వరించటానికి లక్ష మార్గాలున్నాయని చెప్పి “పురుషాధిక్య కుటుంబ చట్రం నుండి 
విముక్తిని కోరుకోవటంగా అతనితోడి కుటుంబాన్ని వదిలిపెట్టి వెళ్ళిపోతుంది. 
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a థి 


సమాజంలో మళ్ళీ పెళ్ళి చేసుకోవటానికి మగవాళ్ళకు అవకాశాలున్నట్టే ఆడవాళ్ళకు 
మళ్ళీ పెళ్ళి చేసుకోవటానికి లక్షమార్గాలున్నాయని చెప్పటం జండర్‌స్పృహయే. 

ప్రీ పురుష సమానత్వం కొరకు, స్రీ తన జీవితాన్ని తాను నిర్మంచుకునే 
హక్కు కొరకు పోరాడి స్రీపట్ల అమలులో ఉన్న వివక్షతల్ని వ్యతిరేకించాలనుకోవటం 
స్రీవాదం అయితే ఆ ఛాయలు శ్రీపాదవారి “కీలెరిగిన వాతి అనే కథలో 
కనబడతాయి. 1948 సంవత్సరంలో అంటే స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన కొత్తల్లో వ్రాసిన 
కథ “కొత్తచూపు”. స్తీ 'లైంగికతికు సంబంధించిన అభద్రతా భావంనుండి విముక్తికై 
స్రీలు అలవరచుకోవలసిన నవీన దృక్పధాన్నిసూచిస్తూ వ్రాసిన కథ. “రజాకార్ల 
దాడి సందర్భంగా తెలంగాణా ప్రాంతంలో స్త్రీల లైంగికతికు అభద్రత ఏర్పడిన 
రోజులవి. “పెళ్ళి అనేది లైంగిక భద్రతకై ఏర్పడిందనీ, ఆభద్రతను యివ్వలేని 
వ్యక్తిని కట్నం యిచ్చి మరీ పెళ్ళిచేసుకోవాల్సిన అవసరంలేదనీ మగవాళ్ళు తమని 
రక్షించటం కంటె కూడా తమను తామే రక్షించుకోగల సత్తాను తాము 
పెంచుకోవాలనీ ఈ కథలో అనుకుంటుంది అన్నపూర్ణ. ఆత్మరక్షణ చేసుకోవటానికి 
తగిన ఆత్యిక శక్తిని పెంపిందించుకునే క్రమంలో సమాజంలో మగవాళ్ళు నేర్చుకునే 
విద్యలుగా భావించబడుతున్న సాము గరిడీలు, కత్తి విద్యలు, కుస్తీపట్లను 
అభ్యసిస్తుంది. అన్నపూర్‌ణ స్ఫూర్తితో తోటివాళ్ళు చేర్చుకుంటారు. ఈమెతో 
పోటిపడుతూ ఆ ఊరి యువకుటూ నేర్చుకుంటారు. ఈమె విద్యా ప్రదర్శనను 
చూసిన స్త్రీలు తమను ఆమెతె పోల్చుకొని ఆ విద్యలు నేర్చుకోనందుకు తమ 
బతుకులు పురుగులవంటివని భావిస్తారు. 


వచ్చిన స్వాతంత్ర్యాన్ని రక్షించుకోవాలంటే (ప్రజలలో 'జాతీయతి భావం 
అభివృద్ధి చెందాలని రచయిత భావించి అసమానతలకు 'జాతీయతికు ఉన్న 
సంబంధాన్ని గ్రహించినవాడుగా జాతీయతను నిర్వచిస్తూ” స్రీలు పురుషులు 
పరస్పరం ఒకరి స్వత్వాలను ఒకరు తెలుసుకొని పరస్పరం సహకరిచుకుంటూ 
ఉండాలనీ, పురుషుల సహకారాన్ని అందుకోవటానకి ప్రీలు కూడా ఆత్మిక శక్తిని 
అభివృద్ధి చేసుకునే చైతన్యాన్ని శౌర్యాన్ని పెంచుకోవాలనీ అన్నపూర్ణ పాత్రద్వారా 
సూచించారు. స్త్రీ పురుష సమానత్వమే “జాతీయత అనీ అదే దేశభివృద్ధికి 
మూలమనే భావన శ్రీపాద కథా దృక్పధం. 


(1999 లో కాకతీయ యూనివర్సిటీ వారి “జండర్‌స్ప్ఫృహ” అనే 
పుస్తకంలోపత్రాల లో ప్రచురించిన వ్యాసం.) 
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1975 - 2000 సం॥ల మధ్య వచ్చిన స్తీ నవలలు 


భారతదేశ స్వాతంత్ర్య సముపార్టన నాటి కాలానికే స్రీలకు విద్య 
అవసరమనే చైతన్యాన్ని కలిగిస్తూ రచయిత్రలులు సాహిత్యాన్ని సృష్టించటం 
జరిగింది. స్వాతం(గ్యానంతరం భారతదేశంలో ఏర్పడిన ఆర్థిక మాంద్యం చేత 
కలిగిన ఆర్థిక విపరిణామాల వల్ల మధ్య తరగతి కుటుంబాలలో వరకట్నం 
యిచ్చుకోలేక ఆడపిల్లలకు పెళ్ళి చేయలేని స్థితిలో (స్రీలు చదువుకుని ఉద్యోగాలలో 
చేరటం జరిగింది. క్రమంగా అంతర్జాతీయ మహిళా సంవ్సరం నాటికి 
కుటుంబావసరాలకోసం స్రీలు ఉద్యోగాలు చేయటం సామాజిక ఆర్థికావసరంగా 
తయారయింది. ఈ నేపధ్యంలో (స్త్రీలలో సొంత వ్యక్తిత్వం ఏర్పరచుకోవాలనీ, 
ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యం కావాలనే తపన ప్రారంభమైంది. (స్త్రీల సమస్యలను అర్థం 
చేసుకోవటానికి (స్త్రీవాద సిద్దాంతం ఒక కొత్త పరికరంగా అంది వచ్చిన నేపథ్యంలో 
స్త్రీవాద దృక్పథం నుండి స్రీలు నవలలు వ్రాశారు. 


ప్రీవాదం అనే ప్రత్యేక దృక్పథం ఏర్పడకపోయినా అనాదిగా ఉన్న స్తీ 
సమస్యలకు ప్రత్యేకంగా స్పందిస్తూ స్త్రీవాద చైతన్య పరోక్ష ప్రభావం కలిగిన 
రచనలు వచ్చాయి. ఆ రకంగా వచ్చిన నవలల్లో 1975 నుండి 2000 వరకు 
వచ్చిన దాదాపు 20 నవలలు ముడిసరుకుగా చేసుకొని రచయిత్రుల చైతన్నాన్ని 
దానిననుసరించి రూపిందిన ఇతివృత్తాల ప్రత్యేకతను, పాత్రల స్వభావాన్ని, ప్రీలుగా 
వాళ్ళ ప్రతి స్పందనలను సమీక్షించటం ఈ వ్యాసంలో జరిగింది. ప్రధానంగా 
ప్రీల ఉద్యోగం, వివాహం, పునరుత్పత్తి, కుటుంబహింస వంటి విషయాలలో 
ఆయా రచయిత్రుల దృక్పధాలను పరిశీలిస్తే వారు చేసిన సమాజంలోని స్త్రీ 
సమస్యల పట్ల తమదైన చైతన్యాంతో ప్రతిస్పందించిన తీరు తలుస్తుంది. (స్త్రీల 
అభివృద్ధికి నిరోధకాలయిన విషయాలని తామనుకుంటున& వాటిని విశ్లేషణకు 
పెట్టి ప్రీల సమస్యల పరిష్కారాలను పాత్రల ద్వారా సమాజానికి అందించిన 
తీరును కలిగించిన పాఠక చైతన్యాన్ని పరిశీలించటం ఈ వ్యాసం ఉద్దేశ్యం. 


రేపటి వెలుగు (1977) అనే నవలలో ద్వివేదుల విశాలాక్షి “వివాహ 
బంధం” (1976) అనే నవలలో డి. కామేశ్వరి నాటి సమాజం పరిమాణదశలో 
ఉందనీ, అంతర్జాతీయ మహిళా దశాబ్దం లోపల స్త్రీల అభివృద్ధి జరగకపోతే ఈ 
మహిళా సంవత్సరాలు, మహిళా చట్టాలు వృధా అవుతాయని భావించారు. 
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హోతా పద్మినీ దేవి రచించిన 'గాజుకళ్ళు’' (1996) నవలలో శారదపాత్ర 
చదువుకోవటానికి, ఉద్యోగంలో చేరటానికి కారణం - శారదవాళ్ళ కుటుంబ 
నేపథ్యం. అక్కల పెళ్ళిళ్ళతో ఆర్థికంగా చితికిన ఆ కుటుంబ అవసరాలు తీర్చటానికి 
శారద చదువుకుని ఉద్యోగం చేయాల్సిన పరిస్థితి వచ్చింది. శారద తల్లి కూడా 
ఉద్యోగం చేస్తున్నా ఇంట్లో ఆర్థికావసరాలు తీరటానికి ఉద్యోగం చేస్తోంది కాబట్టి 
భర్త అంగీకారం ఉంటే చాలనుకుంటుంది. కాని తరువాతన తరానికి చెందిన 
శారద ఆత్మాభిమానం కోసం ఉద్యోగం చేయాలనుకోంటం, దానిక భర్త సహకారం 
ఉంటే బాగుండునని అనుకుంటూ యింటా బయటా వత్తడులకు గురి అవుతూ 
ఉంటుంది. స్తీ ఉద్యోగం చేయటానికి భర్త అంగీకారం కంటే కూడా సహకారం 
అవసరం అనే చైతన్యం శారదలో రావటం ఇక్కడ గమనించవచ్చు. 


స్త్రీల సొంత వ్యక్తిత్వాన్ని అణగద్రొక్కాలంటే ఆర్థిక అసహాయత్వం ఒక్కటే 
ముఖ్య సూత్రం కాబట్టి ప్రీ బానిసగా పడుండాలనే పితృస్వామ్య కుటుంబ 
సంస్కృతికి (త్రినిధి అయిన శారద భర్తకి ఆమె ఉద్యోగం చేయటం యిష్టం 
ఉండరు. తన సహోద్యోగి జీతం తీసుకెళ్ళి భర్త చేతిలో పోయాల్సిందే అన్న 
వాస్తవాన్ని తెలిసికొన్న శారద ఉద్యోగం చేస్తున్నా స్రీలకు ఆర్థిక స్వాతంత్రం 
లేదని విషయాన్ని అర్ధం చేసుకుంటుంది. ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యం ఉంటేనే (స్త్రీల 
అవసరాలు తీరుతాయని భావిస్తుంది. (స్రీలు ఉద్యోగం చేస్తుంటే పిల్లల బాధ్యత 
భర్త కూడా పంచుకోనిలన్న ఆలోచన ఈ నవలలో వుంది. ఎటొచ్చి పిల్లల బాధ్యత 
వహించే స్థితికి భర్తలు మారటానికంటే కూడా ముందుగా చేయగలిగిన పనిని 
సూచిస్తూ రచయిత స్ర్తీలు ఉద్యోగం చేసే వాతావరణాన్ని ఏర్పరచుకోవటంలో 
భాగంగా కొంతమంది స్రీలు ముందుకువచ్చి *క్రెచొలు నిర్వహిస్తే స్త్రీకి కాస్తంత 
వత్తిడి తగ్గుతందని భావించటం జరిగింది. తోటి (స్త్రీల మధ్య సహకార సంబంధాలు 
అవసరమనే చైతన్యం అందించగలిగింది. ఈ నవల, మిసెస్‌ మీనా” (1983) 
అనే నవలలో భవానీ కృష్ణమూర్తి ఉత్పత్తి రంగాలలో (స్రీలు ఉద్యోగాలు చేయాలంటే 
కార్మిక సంక్షేమాల అమలు సక్రమంగా ఉండాలనే ఆలోచనను రేకెత్తిస్తూ స్తీ 
గనక ఒక పారిశ్రామికవేత్త అయితే పారిశ్రామిక సంబంధాలలో కార్మిక సంక్షేమాన్ని 
బాగా అవగాహన చేసుకోగల్లుతుందనే అభిప్రాయాన్ని వ్యక్తీకరించారు. 


కాలం కలిసిరాకపోతే (1981) అనే నవలలో ఉన్నవ విజయలక్ష్మి నాటికి 
“ఆస్తి హక్కు చట్టం ఆంధ్రప్రదేశ్‌లో రాకపోయినా ఆ ఆలోచనలను రేకెత్తించే 
(క్రమంలో ఇతివృత్తాన్ని కల్పించారు. కొడుకులు, కూతుళ్ళు సమానులనే భావనను 
ఆత్మీయతాబంధంతో ఆలోచంపచేశారు. 
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అదే క్రమంలో వైతరణి (1980) నవలలో వాసిరెడ్డి సీతాదేవి కొడుకులతో 
పాటు కూతుళ్ళకు కూడా సమానవమైన ఆస్తిహక్కు లేకపోవటంతో ్రీల జీవితం 
నరకప్రాయంగా మారుతుందనే విషయాన్ని గ్రహించగలిగే చైతన్యం నవలలోని 
నాగమ్మ, పార్వతి పాత్రల ద్వారా వ్యకత&ం చేశారు. పెళ్ళి కూతుళ్ళు (1979) 
నవలలో ఇల్లిందల సరస్వతీ దేవి ఉద్యోగినులైన స్రీలకు పురుషులతో పాటు 
సమాన హక్కులు కావాలని భావించటంతో పాటు స్త్రీలు ఉద్యోగాలు చేయటాన్ని 
అవకాశంగా తీసుకొని పురుషులు కుటుంబ బాధ్యతల నుండి తప్పుకుంటున్నారని 
స్త్రీలు గుర్తించగలిగేట్లుగా వ్రాసారు. చదువుకొని ఉద్యోగం చేస్తున్నా స్త్రీని భర్త 
బానిసగా చూస్తున్నాడు అనీ, ప్రీలను సమస్యల నుండి ఎవడో వచ్చి విముక్తి 
చేయాలనుకోవటం అజ్ఞానం అనీ, అసలు మగవాడే సమస్యలకు కారణం అయితే 
అతడెట్లా విముక్తి చెస్తాడనే ఆలోచనను పంచుకునే చైతన్యానన్ని కలిగించింది 
ఈ నవల. 


“పెళ్ళి కూతుళ్ళు' నవలలో ఇల్లింద సరస్వతీ దేవి వివాహ వ్యవస్థ ఎలా 
ఉండాలనే విషయాన్ని కాంచనలత, పద్మలతలచేత చర్చకు పెట్టించటం జరిగింది. 
స్రీ పురుషులు తమ స్వేచ్చా స్వాతంత్ర్యాలను కొత పోగొట్టుకుని ఐకమత్యంతో 
ఉంటే అనురాగాల మధ్య పిల్లలు పెరిగితే సంఘ శ్రేయస్సు ఉంటుందని చెబుతుంది 
కాంచనలత, అయితే పద్యలత కుంటుంబంలో బాధ్యతలు స్తీవిగా చేసి స్త్రీని 
ముందడుగు వేయనీయకుండా ఆమె సంపాధన మీద అధికారం చెలాయించే 
భర్తలున్న వివాహవ్యవన్థ యజమాని బానిస సంబంధాలుగా ఉంటున్న 
పరిస్థితులలో సంఘ(శ్రేయస్సు కష్టమనీ, విద్యా సంస్కారాలు పురుషుని సంస్కారానికి 
కాక (స్త్రీకి మాత్రమే తోద్పడాలనీ కుటుంబంలో భర్త భావిస్తాడని చెబుతుంది. 
పితృస్వామ్యపు వివాహ వ్యవస్థలో స్త్రీలు కుటుంబహింసకు గురి అవుతున్నారు. 
స్త్రీని అణగద్రొక్కే భర్తను ఎదుర్కొనే ధైర్యసాహసాలు (స్త్రీకి కావాలనీ, పురుషుడు 
తమ ధీమానంతా మరిచిపోయేటట్లుగా అదుపుచేయగల శిక్షణ ్రీలకు కావాలనీ 
అటువంటి శిక్షణ పెళ్ళికి ముందే తల్లి దండ్రులు కూతుళ్ళకు యిప్పించాలనీ, 
సంసారంపట్ల భార్యా బిడ్డలపట్ల నిజాయితీతో పురుషుడు మెలగాలనే భావనతో 
కూడిన అవగాహనాక్రమాన్ని ఏర్పరచుకోవాలనీ ఈ చర్చలలో సూచించటం 
జరిగింది. చివరగా వైవాహిక జీవితంలో స్త్రీ పురుషులిద్దరికీ సమాన గౌరవం 
ఉండాలనీ, వైయక్తికి సిద్దాంతాలను సమయానుకూలంగా సడలించుకోవాలనీ, 
స్త్రీ కొంత స్వేచ్చనుకోల్పోతే పురుషుడు కొంత స్వాతంత్ర్యాన్ని పోగొట్టుకోవాలని 
సూచించటం జరిగింది. స్తీ పురుషుల మధ్య పెళ్ళికి ముందు (పేమ ఉన్నా పెళ్ళి 
తర్వాత అనుకూల దాంపత్యాన్ని గడపలేక పోవటానికి కారణాలు తెలిసికొని 
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వాటిని నిర్మూలించటానికి యువత పాటుపడాలి అని తీర్మానించటం జరిగింది. 


“అగ్నిపుతి' (1981)నవలలో జోన్నలగడ్డ లలితాదేవి పురుషులు తమ 
స్వార్థం కోసం ఏ విధంగా స్త్రీని లైంగిక దోపిడీకి గురిచేస్తారో అంజన పాత్రద్వారా 
తెలియజేశారు. అనాధ అయిన అంజనను వాళ్ళ మామయ్యలు అనుభవించటమే 
గాక చివరికి సత్యం అనే మామయ్య అతని ప్రమోషన్‌ కోసం పై అధికారికి 
తారుస్తాడు. దానితో చైతన్యం తెచ్చుకున్న అంజన పోలీస్‌ రిపోర్ట్‌ ఇచ్చి సత్యాన్ని 
జైల్లో పెట్టిస్తుంది. సహాయంగా వచ్చిన సురేష్‌ పెళ్ళిచేసుకుంటాడనాన్న సమాజం 
అతన్ని కించపరుస్తుందని పెళ్ళికి నిరాకరించి ఆత్మహత్య చేసుకుంటుంది. 
ఎంతోకాలం లైంగిక పీడనకు గురిఅయిన దాన్ని తట్టుకోలేని ఒకానొక్క దశలో 
చట్టానికి నేరస్తులను పట్టింపగలిగిన చైతన్యాన్ని కనబరిచిన అంజనా పెళ్ళి 
ప్రస్తావన వచ్చేసరికి ఆత్మహత్య చేసుకున్నట్లు చిత్రీకరించడానికి బహుశా వివాహ 
వ్యవస్థకు మొదటి షరత్తుల అయిన ప్రాతివ్రత్యానికి భంగకరముగా ఆమె 
జీవితంఉందన్నా రచయిత్రీ చైతన్య పరిమితి కారణం కావచ్చు. వాసిరెడ్డి సీతాదేవి 
“'అర్చని (1981) నవలలో తన అక్క అర్భన పడ్డ కష్టాను గుర్తుకు వచ్చిన మధు 
తన చివరికోరికగా (వ్రీలను గౌరవించాలనే భావాలను ఆచరణలో 
చూపించాలనుకుంటాడు. ఒక వేశ్యను కాపాడి పెళ్ళి చేసుకోవాలనుకున్న 
ఆలోపలోనే ఆమె ఆత్మహత్య చేసుకుంటుంది. చివరికి తన స్నేహితుడి చేతనే 
వంచింపడ్డ స్త్రీని పెళ్ళి చేసుకొని, ఆ స్నేహితుని వల్ల కలిగిన ఆమె కొడుకును 
తన కొడుకుగా సంరక్షించడానికి ఇష్ట పడతాడు. (స్రీ సమస్యలకు కేవలం గ్రీలోనే 
చైతన్యం వస్తే సరిపోదని, పురుషులలోని ఉత్తమ సంస్కారం స్త్రీల సమస్యలను 
తీర్చగలుగుతుందని రచయిత్రి పురుషుడిలో చైతన్యం కలిగించటం మీద ఈ 
నవలేతి వృత్తంలో (శ్రద్ధ పెట్టారు. 


వివాహ వ్యవస్థలో విడాకులు ఎంత సహజమో స్తీ పునర్వివాహము 
కూడా అంతే సహజంగా రావాలని “వివాహ బంధం”లో డా॥ విజయ పాత్రద్వారా 
డి. కామేశ్వరి తెలియజేసారు. “మాతృ బంధం” (1991) నవలలో ఇంద్రగంటి 
జానికి బాల అనుపమ పాత్ర ద్వారా భర్త చనిపోతే ప్రీ తన పునర్వివాహపు 
హక్కును వినియోగించుకోవలసిన విషయాన్ని సృజించటమేకాక (స్తీ పురుషులు 
ఆ వునర్వివావావు వాక్కులను వినియోగించుకోవటంలోని తేడాలను 
లింగవివక్షలోని భాగంగా చూపారు. అనుపమ ఆస్థి కోసం ఆమెను పెళ్ళి చేసుకున్న 
ఆనంద్‌ ఆమె మొదటి భర్త ఫోటో తేకూడదని, మొదటి భర్తకు పుట్టిన కొడుకును 
తేవద్దని ఆంక్షపెట్టాడు. భార్య చనిపోగా రెండోపెళ్ళి చేసుకున్న అనుపమ అన్న, 
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రెండో భార్యచేత మొదటి భార్య ఫోటోకు దండం పెట్టించి పిల్లలను చూసే 
భాద్యతను అప్పగిస్తుంటే చూస్తుంది అనుపమ. ఆర్థికంగా స్వతంత్రురాలైన 
తనెందుకు అదేపని చేయకూడదని ఆలోచించుకొని మొదటి “భర్త ఫోటో తెచ్చి 
హాల్‌లో పెట్టి తన కొడుకును కూడా తెచ్చుకొనే చైతన్యాన్ని తెచ్చుకొని 
“'మాతృబంధాన్నిి నిలుపుకుంటుంది. 


ప్రీలను మోసం చేసి బాధపెడితే స్రీలు తమ పునరుత్పత్తి శక్తినే ద్వేషించే 
స్థితికి రావటం జరుగుతుందని “కళ్యాణ మందిర్‌ (1980) ‘వివాహ బంధం” 
సంసార సౌరభం (1984) అనే నవలలు ఇతివృత్తాలు సూచిస్తాయి. “కృష్ణవేణి” 
(1976) అనే నవలలో మంజుల వివాహం కాకపోయిన తన గర్భాన్ని 
కాపాడుకోవాలనుకుంటుంది. రేపటి వెలుగు(1971) అనే నవలలో అరవిందా 
అలాగే కాపాడుకోని తన కూతుర్ని సొంత కూతురిలా చూసుకోగల సంస్కారాణి 
చూపిన సురేందర్‌ ను వివాహం చేసుకుంటుంది. ఈ విధంగా పురుషులలో 
రావలసిన చైతన్యాన్ని సూచించి ప్రీల సమస్యలకు పరిష్కారంగా చాలా కేసులలో 
అటువంటి చైతన్యం అవసరమని చెప్పింది ఈ నవల. 


పొత్తూరి విజయలక్ష్మి 'అబలాయనం' (1999) అనే నవలలో ఐదుతరాల 
ప్రీ చరిత్రను అవగాహన చేసుకోగలిగేటట్లుగా, మూడుతరాల మధ్యనున్న స్త్రీల 
జీవితాలకు సాక్షి భూతిరాలిగా ఒక పాత్రను ప్రవేశ పెట్టి అన్ని తరాలలోను 
స్త్రీలు ఎదుర్కొన్న వివక్ష లైంగింక వేదింపులు, అసమానైతిక సంస్కృతిని విశ్లేషణకు 
పెట్టారు. అక్షరాస్యత వల్ల స్రీల జీవితంలో మానవ సంబంధాలు విస్తృతం 
అవుతాయని ప్రపంచ జ్ఞానాన్ని అవగాహన చేసుకునే శక్తి ఏర్పడుతుందని 
స్పందనతో కూడిన చైతన్యాన్ని ఇవ్వగలిగిందీ నవల. అయితే స్త్రీలు బాగా చదివి 
ఉద్యోగాలు చేస్తున్న పెట్టుబడీదారి వ్యవస్థలోని 'వినమయసంస్కృతి' అదనంగా 
చేరటంతో, స్త్రీల సమస్యలు మరింతగా జటిల మవుతున్నాయని ఆధునిక స్రీ 
మరింతగా సంక్షిష్టకలు లోనవుతుందని, తరతరాల స్త్రీ చరిత్ర 20వ శతాబ్ధపు 
అంచును కూడా అదే స్థితిలో కొనసాగుతుందని తెలియజేసింది ఈ నవల. 
ఇదివరకు స్రీలు కుటుంబం లోపలనే ఎదుర్శొన్న లైంగిక దాడి, అనుమానాలు, 
ఆంక్షలు, స్త్రీలు చదువుకొని ఉద్యోగం చేస్తున్నందువల్ల సమాజ స్థాయి వరకు 
వ్యాపించాయని, కుటుంబాలలో స్రీలు చచ్చినట్లు అనిగిమనిగి పడుండాలనే 
పితృస్వామ్యపు భావజాలానికి, స్త్రీలలో విడిన వ్యక్తిత్వాలకు సంఘర్షణ ఏర్పడడంతో 
స్త్రీలు కుటుంబ వ్యవస్థ నుండి దూరం కాబడుతున్నారని ఈ నవలేతివృతం 
చెబుతుంది. పురుషులు కుటుంబ ప్రయోజనాలతో పాటు అదనంగా తమదైన 
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విలాస జీవితం గడపబడుతున్నారాని, నేడు కుటుంబం విచ్చిన్నమైన పురుషుడు 
తిరిగి వెంటే పెళ్ళిచేసుకోగలిగి కుటుంబసంబంధాలలోకి వెళ్ళగలుగుతునాడు 
గాని, స్రీ వెళ్ళాలనుకున్నా వెళ్ళలేనిపరిస్థితులే కొనసాగుతున్నాయని ఈ నవలల్లో 
అవగాహన అవుతుంది. అయితే ఈ నవలలో ప్రధాన పాత్ర చాలా కష్టాలు 
పడినట్లు తనలాగ తన కోడల్ని కష్టపెట్టకూడదనే చైతన్యంతో ఉండటం తన 
అత్తగారిని, కోడల్ని అర్థం చేసుకోవటానికి ప్రయత్నించటం స్త్రీల చైతన్య స్థాయి 
పెరగడ్డాన్ని సూచిస్తాయి. (స్రీలకు స్రీలను శత్రువులుగా మార్చి అదేభావనను 
పెంపోందించిన పితృస్వామ్యపు ఉచ్చునుండి స్రీలు బయటపడి, పరస్పర సహకారం 
అందించుకుంటూ జీవించడాన్ని ఈ నవలా రచయిత్రి ఊహించింది. 

ఆధునిక వ్యవస్థలో ఆర్థిక పరిస్థితుల దృష్ట్యా (స్రీలు అటు పోలీస్‌ 
వ్యవస్థలోనూ, ఇటు కండెక్టర్‌ ఉద్యోగాలలోనూ చేరటం అనేది ఒక ఆధునిక 
పరిణామం. అయితే పోలీస్‌ వ్యవస్థలో ఎస్‌.ఐ.గా ఉన్న కనక దుర్గ, ఆమె పెళ్ళి 
విషయంలో ఎదుర్కొన్న సాధక బాధకాలు, వివాహం అయిన తరువాత పోలిస్‌ 
వ్యవస్థ అంటే పడని భర్త, ఆమెను ఆ ఉద్యోగానికి రాజీనామ చేయమంటే రాజీ 
పడలేక “విడాకుల వరకు వెళ్ళటం అనేదాన్ని వస్తువుగా చేసి విడాకులు’ (1998) 
అనే నవల వ్రాసారు ఎ. విజయలక్ష్మి రాజు. సామాజిక హోదాలో నూతనంగా 
వచ్చే మార్పులవల్ల భర్తలో విస్తృతమవ్వాలసిన హృదయ సంస్కారపు ఆవశ్యకతకు 
అద్దం పట్టే రచన ఇది. 


సమాజంలో 'దండించగల అధికారం కలిగినది పోలీస్‌ వ్యవస్థ. అనాదిగా 
దండనాదికారం పురుషులకే ఉన్నది. అటువంటి అధికారం స్త్రీలకు వస్తే పురుషులు 
సమాజంలో భరించడం కష్టం. అలాంటిది ఇంట్లో భార్య పోలీసు ఉద్యోగం 
చేస్తుందంటే భర్తగా సహించలేడు. అభద్రతతో కూడుకున్న కుటుంబం కోసం 
ఉద్యోగం మానటం ఇష్టంలేని వ్యక్తిత్వం భార్యది. భిన్న దృక్పధాలు ఇక కలిసి 
కాపురం చేయలేమని అనుకొని పెళ్ళయిన 15రోజులకే విడాకులకోసం కోర్టును 
ఆ(శయిస్తారు. అయితే సర్భుబాటు దోరణి ఉంటే విడాకులు తీసుకోవలసిన 
అవసరం లేదని, కుటుంబాల విచిక్తి సమాజానికి భీటలు వేస్తుందని వారిద్దరికీ 
విడాకులు మంజూరు చేయాలంటే ఒక యాడాదిపాటు కొన్ని నిబంధనలతో 
భార్యాభర్తలిద్దరూ కలిసి ఉండాలని కోర్టు ఒక తీర్పు నిస్తుంది. వారు నిబంధనల 
ప్రకారం జీవిస్తున్నారో లేదో చూడటానికి నిఘా గా ఒక ఆయ్యాను పెట్టడం 
జరిగింది. 
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పోలీసు ఉద్యోగం చేస్తుంటే దుర్గను ఎవరూ పెళ్ళి చేసుకోవటం లేదని. 
దుర్గ తల్లిదండ్రులు, రాఘవకు ఏ పిల్ల నచ్చటంలేదు కాబట్టి ఈ పిల్ల నచ్చింది 
కాబట్టి రాఘవ తల్లిదండ్రులు దుర్గ పోలీసు ఉద్యోగం గురించి రాఘవకు 
చెప్పకుండా వీల్లిద్దరికీ పెళ్ళి చేసారు. అయితే హనీమూన్‌ తరువాత తన భార్య 
ఎస్‌.ఐ. అని తెలిసి తనకావుద్యోగం ఇష్టం లేదని రాజీనామ చేయమని 
పట్టుపడతాడు రాఘవ. నిరుద్యోగ సమస్య ఎక్కువైన ఈ రోజుల్లో తనకు ఆర్థిక 
అవసరాలు తీర్చే ఆ ఉద్యోగం మానట ఇష్టం లేదు దుర్గకు. పైపెచూ ఈ రోజు 
తన ఉద్యోగం నచ్చని వాడికి తర్వాత తన పై మోజు తీరి నచ్చకపోతే తనని 
పొమ్మంటే తన భవిష్యత్తు అంధకారమైయే అవకాశం ఉందని గ్రహించింది దుర్గ. 
అందుకే ఉద్యోగం మానటం ససేమీరా తనకిష్టంలేదని చెబుతుంది. 


తన మహిళా పోలీను ఉద్యోగియెడల సమాజంలో ముఖ్యంగా 
కుటుంబంలో భర్తలు విస్తృతమవ్వాల్సిన చిత్తసంస్కారాన్ని పెరగాల్సిన చైతన్యాన్ని 
తెలియజేస్తూ తద్వారా మహిళా పోలీసు జీవితాలలో సమస్యలుండవని రచయిత్రి 
భావించాడు. అందుకే దుర్గ భర్తయెన రాఘవకి ముందునుండి మహిళా పోలీసు 
ఉద్యోగంయెడల ఏహ్యత ఉన్న, నిరంతర సాంగత్యంలో రాఘవ మహిళా ఎస్‌.ఐ.గా 
దుర్గ వృత్తిలో ఎదుర్మొన్న సమస్యలు, ఆ సంఘటనలపట్ల వ్యక్తమైన ఆమె ప్రవృత్తిని 
పరిశీలించి అవగాహన చేసుకునే సరికి అపోహలు తొలగిపోతాయి. అతనిలో 
మార్పు వచ్చి ఆమె పట్ల అనుబంధం, ఆమె వృత్తి పట్ల గౌరవం ఏర్పడతాయి. 
చివరికి దుర్గకు భర్త దగ్గర జీవించగల, ఉద్యోగం చేయగల పరిస్థితులు 
ఏర్పడతాయి. ఇటువంటి పరిస్థితులుంటే మహిళలు “విడాకులు” కోరుకోరు అనే 
భావంకలిగే విధంగా రచయి(త్రలు రాయటంవలన ఆధునిక కాలంలో అవసరమైన 
రచనగా ఈ నవలను పేర్కొనవచ్చు. 


ఈ రచయిత్రియే “ప్రయాణం” అనే నవలలో (1997) ఇతివృత్తం ద్వారా 
కండక్టర్‌గా పనిచేసే స్రీలు బస్సు ఫేల్‌ అయినా, నక్సలైట్లు దోచుకు, చెకింగ్గులు 
జరిగినా, కోట్లాటలైనా, బంధులు జరిగినా, డ్యూటీ నుండి ఆలస్యంగా రావలసిన 
పరిస్థితులు ఏర్పడతాయని, వారి ఉద్యోగ పరిస్తితులను సరిగ్గా అర్థం చేసుకోవలసని 
అవసరం పితృస్వామ్యపు భావజాల నరనరాల్లో జీర్ణించుకున్న పురుషులకు 
ఏర్పడిందని సూచించారు. కండక్టర్‌ ఉద్యోగం పొందిన అరవిందు పితృస్వామ్యపు 
కుటుంబంలో అగచాట్లు పడుతూ ఎంతగానో వత్తిడికి లోనవుతుంది. 
అటువంటప్పుడు ఆమెకు అండగా తోటి కండక్టర్లు అయిన నీల, సరోజ 
నిలబడతారు. ఆమెకూడా కుటుంబం నుండి దూరమైన భర్త చేత నిర్లక్ష్యం 
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చేయబడ్డ అత్తగారి యెడల సానుభూతితో ఆమెకు అవసరమైన వైద్యం చేయిస్తుంది. 
లింగ వివక్షకు గురి అయిన, తరతరాల సాంస్కృతిక భావాలతో స్త్రీలు శత్రువులుగా 
తయారుకాబడి అలాగ ప్రవర్తిస్తున్నారని వాటిని అర్ధం చేసుకొని (స్రీలు పరస్పర 
సహకారంతో కూడిన మానవ సంబంధాలను అభివృద్ధి చేసుకుంటుంటే 
కొంతవరకు అధిగమించవచ్చునని జయలక్ష్మిరాజు భావన. 


(2003 లో కాకతీయ యూనివర్సిటీ వారి తెలుగులో స్త్రీల 
సాహిత్యం” అనే పుస్తకంలో పత్రాల లో ప్రచురించిన వ్యాసం.) 
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ప్రపంచీకరణ - మానవ సంబంధాలు - మహిళా 
సాహిత్య ప్రతిఫలనాలు 


1990 సంవత్సరం కాలం నుండి ప్రపంచీకరణ, సరళీకరణ ప్రైవేటీకరణ 
అనేటటువంటి వాటి రూపంలో ఉన్న ముప్పేట వలలో అభివృద్ధి చెందుతున్న 
దేశాలు చిక్కుకోక తప్పని పరిస్థితులు ఏర్పడ్డాయి. దీనివల్ల మానవ సంబంధాలు 
వదులవటంతో పాటు మహిళల జీవితాలపై ప్రపంచీకరణ మరింతగా ప్రభావం 
చూపుతున్నదన్న విషయం మహిళలు వ్రాసిన తెలుగు కథాసాహిత్యంలో 
స్పష్టమయింది. “అభివృద్ధి” అనే దీపం క్రిందనున్న క్రీనీడలో అప్రజాస్వామికత 
అమానవీయత ఉందనీ, మనుషులలోని అవినీతి, అలసత్వం కారణంగా మార్కెటు 
శక్తులు మానవ సంబంధాలతో అసహజపు విలువలను చొప్పిస్తున్నాయనీ దీనివల్ల 
భారతీయ సంస్కృతి ఆటుపోట్లకు గురి అవుతున్నదనీ గ్రహింపుకు రాగలిగింది. 
పట్టణాలలోనే కాక పల్లెల్లోనూ ఇప్పటికీ పితృస్వామ్యానికి బలి అవుతున్న మహిళ 
అంతర్జాతీయమైన ప్రపంచీకరణ ప్రభావం వల్ల మరింతగా బాధకు లోనుగావటమే 
'గోబల్‌విలేజ్‌కి అర్థం అని అవగాహన ఏర్పడుతుంటే మహిళా రచయితలు 
కథలను కవిత్వాన్ని వ్రాసారు. కొండేపూడి నిర్మల వంటివారు 'మల్టీనేషన్‌ ముద్దు" 
పేరుతో కవిత్వాలను వ్రాస్తే గీతాంజలి, కుప్పిలి పద్మ, పి. సత్యవతి, కొండవీటి 
సత్యవతి, ఓల్లా, నల్లూరి రుక్మిణి వంటివారు తమ కథాసృజనలతో ప్రపంచీకరణ 
ప్రభావంతో మానవ సంబంధాల మధ్య నలుగుతున్న మహిళా జీవితాలకు 
అద్దంపడుతూ రచనలు చేసారు. ఈనాడున్న ఈ 'ప్రపంచీకరణపు కొండను మనం 
ఎదుర్కోక తప్పని పరిస్థితి. అయితే కొండలను కూడా పిండిచేసే శక్తి 
సంపన్నులయిన భారతీయులు తమ మేధా సంపదతో పాటు ఆధ్యాత్మికమైన 
సంస్కృతిని అభివృద్ధి చేసుకునే దిశగా సాగి, బుణాల దారుణబాధ నుండి 
భారతదేశాన్ని కాపాడుకోగలిగే 'భారతీయత'ను పెంచుకోగలిగే జీవన సంస్కృతిని 
అలవాటు చూసుకోవటమే మనముందున్న పరిష్కారం. దీనిలో భాగంగానే 
వితృస్వామ్యవు జాడ్యాన్ని వదలించుకుంటూ మహిళల (వగతిని 
పదలిపరచుకోవాల్సిన అవసరం ఉందనే ఆలోచనను వివేచనను రేకెత్తించగలదీ 
కథాసాహిత్యం. 


దేశాల యొక్క జాతీయ ఆర్ధిక వ్యవస్థలను, మార్కెట్లను ప్రపంచ 
(ప్రాతిపదికన ఏకీకరణం చేయటమే (ప్రపంచీకరణ. ఈ (ప్రపంచీకరణ అనేది 
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అభివృద్ధి చెందిన దేశాలకు అవసరమైన విషయంగానూ, పెట్టుబడులను 
పేదదేశాలకు పంపిచి తక్కువ ఖర్చుతో ఉత్పత్తి అయిన ఆ సరుకును అభివృద్ధి 
చెందిన దేశాలలో అమ్మి అధిక లాభాలు పొందటమే ధ్యేయంగానూ వుంటుంది. 
భారతదేశం వంటి అభివృద్ధి చెందుతున్న దేశాల బుణ భారాన్ని అసరాగా 
తీసికొని (ప్రపంచబ్యాంకు, అంతర్జాతీయ ద్రవ్యసంస్థ వంటివి అంతర్జాతీయ 
వ్యాపారపు ఒప్పందంలో భాగంగా బహుళజాతి సంస్థలకు తమ దేశాల మార్కెట్లను 
తెరవాలనీ, దేశీయ ఆర్థిక వ్యవన్ఫను దానికనుగుణంగా 
పునర్వ్యవస్థీకరించుకోవాలనీ వత్తిడి చేయటం జరిగింది. దాంతోపాటు స్వయం 
సమృద్ధి విధానాలను విడనాడాలనీ, ప్రభుత్వరంగ సంస్థలను (పైవేటు రంగాలకు 
అప్పగించాలనీ, ఆదేశించటంతో ఆర్థిక పునర్వ్యస్థీకరణంతో భాగంగా 
భరతదేశానికి కూడా సరళీకృత విధానాలను అవలంభించిక తప్పలేదు. 


ఆర్థిక సంస్కరణలో భాగంగా విదేశీవ్యాపారంతో ఎగుమతులను పెం 
విదేశీ మార ద్రవ్యపరిమాణాన్ని పెంచెకోవటానికి, దేశంలోని బడ్జెటులోటును 
తగ్గించుకోవటానికి ఆర్థికాభివృద్ధికి అవసంమైన సంస్మరణ చేయాల్సి వచ్చింది. 
దానికోనం దేశీయ[ద్రవ్య మార్కెట్‌ రేటును తగ్గించుకోవాల్సి వచ్చింది. 
ప్రపంచబ్యాంకు ఆదేశాల వల్ల ఆహారధాన్యాల మీద యిస్తున్న సబ్సిడీలపై కోత 
పడి నిత్యావసర వస్తువుల ధరలు పెరగటంతో ప్రజలు అధిక బాధలకు గురి 
అవుతారు. సన్నకారు రైతులు గిట్టుబాటు లేక యిబ్బంది పడతారు. ఆహారోత్పత్తుల 
కంటే కూడా ఎగుమతులుకు వీలుగా వాణిజ్య పంటలకే ప్రాధాన్యత నివ్వాల్సి 
వచ్చింది. 


(పైవేటీకరణం వల్ల, ప్రపంచబ్యాంకు ఆదేశాలతోనూ ప్రభుత్వరంగ 
నంన్భలలో ఖర్చుల తగ్గింవులో భాగంగా నిబ్బంది కుదింపు చర్య, 
సంక్షేమకార్యక్రమాల కోత వల్ల ముందుగా మహిళలే ఎక్కువగా బాధకు గురి 
అవుతారు. దీనికి అద్దంపడుతూ వచ్చిన సాహిత్యంలో కొండవీటి సత్యవతి వ్రాసిన 
“వైరస్‌ కథ ఒకటి. ఈ కథలో ఎగుమతులకు వీలుగా అధిక లాభాలను ఇవ్వగల 
రోయ్యల ఫ్యాక్టరీలు వెలసిన ఒక గ్రామంలో సీత, వరాలు అనే యిద్దరు మహిళలు 
ఆడకూలీలుగా ఉంటారు. సంక్షేమ కార్యక్రమాల ఖర్చు తగ్గించటానికై ఫ్యాక్టరీ 
యాజమాన్యం ఉప్పునీటి రొయ్యలు వలచే చేతులను ఇవ్వవలసని “గ్లాస్‌”లు 
కూడా ఇవ్వకపోయేసరికి సీత వరాలుల యొక్క చేతులకు పుళ్ళు పడతాయి. ఆ 
పుండ్ల బాధలకు తట్టుకోలేక ఒకరోజు పనికి వెళ్ళలేమని భావించి పని 
మానెయ్యాలనుకుంటారు. కాని రోజురోజుకు పెరుగుతున్న ధరలవల్ల పూట 
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గడవటం కష్టంకావటంతో సీత తల్లీ, వరాలు మొగుడు కూడా పుండ్ల బాధలున్నా 
పని మానెయ్యటానికి వీల్లేదని అంటారు. ఆ పుళ్ళ చేతులతో వారిద్దరూ పనిచేస్తున్న 
సయమంలో రొయ్యల ఎగుమతికి టెండరు వేయాలనుకుని అక్కడకు వచ్చిన 
అమెరికా అతను వీరి చేతి పుళ్ళు చేసి వీరిన 'డర్టీ'గా ఉన్నారంటాడు. అది 
తెలుసుకున్న పనివాళ్ళందరూ చేతులకు తొడుగులిమ్మని అడగగా యాజమాని 
“మీరేమన్నీ పర్మినెంటు పనివారా? మీరు మానేస్తే వేరే వారిని పెట్టుకుంటామని” 
తొడుగులు యివ్వటానికి నిరాకరిస్తాడు. పైపెచ్చు యిష్ట లేకపోతే వారందరినీ 
పని మానేయ్యమంటాడు. వీళ్ళ చేతిపుండ్ల కారణంగా ఆ అమెరికన్‌ తన ఆర్డర్‌ 
రద్దు చేసుకోవటంతో ఆ ఫ్యాక్టరీ మూసి వేయటం జరుగుతుంది. సీత ఉద్యోగం 
పోతుంది. అదే సమయంలో సీత (ప్రేమించిన కేరళ యువకుడైన నరేన్‌ మరియొక 
రొయ్యల ఫ్యాక్టరీలో సూపర్‌వైజర్‌గా పనిచేస్తూండటంతో సీతకు “ప్యాకేజి” పని 
వచ్చేట్టు చేస్తాడు. ఇద్దరూ పెళ్ళి చేసుకుందామని అనుకుంటారు. కాని స్థానిక 
పత్రికల వాళ్ళు “రొయ్యలకి వైరస్‌ సోకిందని వ్రాయటంతో ఎవ్వరూ కొనేవాళ్ళు 
లేక ఆ ఫ్యాక్టరీ కూడా మూసివేయాల్సి వచ్చింది. దానిక అనుబంధంగా ఉన్న 
ఐస్‌ప్యాక్టరీలు కూడా మూసివేతకు గురికావల్సి వచ్చింది. ఈ కథళలో (పైవేటి 
కరణంలో భాగంగా సిబ్బందిని కుదించటం అవనరమైతే మార్చుకునే 
వీలుండటంతో లేబరుకు ఉద్యోగ భద్రత లేని విషయం అర్ధ అవుతుంది. ఇక్కడ 
మహిళలుగా సీత, వరాలు ఇంటా బయటా బాధలకు గురి అవటం. యజమానకి, 
పనివారికి మధ్య ఉండవలసిన మానవ సంబంధలు యజయాని - బానిస 
సంబంధాలుగానూ ఉన్నట్టు అర్ధం అవుతాచి. సహజ (ప్రేమ సంబంధాలైన తల్లీ 
కూతుళ్ళ మధ్య ఉండాల్సిన ప్రేమ సంబంధాలుకానీ, వరాలు ఆమె మధ్య 
ఉండాల్సిన భార్యాభర్త సంబంధాలు గానీ ఎంతగా ప్రపంచీకరణ ప్రభావాన్నీ 
గురి అయి మానవ సంబంధాలు ఎంత వతులయ్యాయె కూడా అర్థం అవుతుంది. 
అంతేగాక సీతకు వాళ్ళమ్మ పెళ్ళి చేయగల ఆర్థిక పరిస్థితిలో ఆమె లేదు. వయో 
ప్రేరణ, మంచివారనే అభిప్రాయంతో సీత నరేన్‌లు పెళ్ళి చేసుకోవాలనుకున్న 
తరుణంలో ఇద్దరికీ ఉద్యోగాలు పోవటం వాళ్ళ పెళ్ళి ఆగిపోవటం జరుగుతుంది. 
ఆ ఊరిని వదిలి వెడుతున్న నరేన్‌ రొయ్యల కంపెనీ ఎప్పుడు తెరిస్తే అప్పుడొచ్చి 
పెళ్ళి చేసుకుంటానంటాడు . అంటే ఇక్కడ రోయ్యల కంపెనీకి వ్యాపారం సజావుగా 
సాగకపోతేన సిబ్బంది తొలగింపు చర్య, కంపెనీ మూసివేత అనేవాటి యొక్క 
ఎభావం కుటుంబ వ్యవస్థలో స్థిరపడాలనుకున్నయువతి అయిన సీత, నరేన్‌ల 
జీవితాలపై ప్రభావం చూపటంగానూ (ప్రపంచీకరణ అర్థం అవుతుంది. 
ప్రపంచీకరణ (పైవేటీకరణ రూపంలో చొచ్చుకురావటమేకాక (ప్రేమ సంబంధాలపై 
(ప్రభావం చూపగలరనీ అర్ధం అవుతుంది. ఈ కథలో సీత, వరాల తక్కువ 
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వేతనానికి వాడుకునే రిజర్వు కూలీలుగా అర్థం అయి లేబర్‌ మార్కెట్‌ కు గల 
స్వేచ్చకూడా అర్ధం అవుతుంది. 


గీతాంజలి రచించిన “కథ 2020”లో జర్నలిస్టు అయిన నరేంద్ర 
ప్రపంచీకరణ ప్రభావాన్ని వ్రాయాలనే క్రమంలో తనకు తెలిసిన ఒక గ్రామానికి 
వెడతాడు. (పైవేటీకరణంలో భాగంగా బహుళజాతి సంస్థలు ఫ్యాక్టరీలు పెట్టేసరికి 
ఆపల్లెలో పట్టణీకరణ చోటు చేసుకుంటుంది. దీని ప్రభావంతో గ్రామాలలోని 
వృత్తి పనులన్నీ మూలన పడతాచి. విదేశీ కంపెనీలు, షపింగ్‌ కాంప్లెక్సులు, 
బ్యూటీపార్లర్‌లు ఏర్పడతాయి. కల్తీ విత్తనాలు, కల్తీ మందులవల్ల ఆ ఊళ్ళో 
వేసిన పత్తి పంట పండక బ్యాంకు బుణాలు తీర్చలేక ఆత్మహత్య చేసుకొన్న 
రైతులు అతని (గ్రహింపుకు వచ్చారు. రెడీమెడ్‌ దుస్తులవాడకం వల్ల మూలబడి 
టైలరింగ్‌ వృత్తి, వృత్తులను ప్రవృత్తులగా మార్చుకుంటూ పాడే జానపద 
కళాకారులు కనుమరుగయ్యారని అర్థం అవుతుంది. పొలాలున్న చొట 'ఆగ్రిటెక్‌” 
కంపేనీలు పెట్టుకురావటం వంటివి. ఆ పల్లెలో వచ్చి మార్పులు విద్యుత్‌ ఎరువుల 
సబ్సిడీల ఎత్తవేత, కల్తీ విత్తనాలు, కల్తీ పురుగుల మందు వంటివి ప్రపంచీకరణ 
(పైవేటీకరణం యొక్క వ్యాపార సంబంధ లాభాలు భాగమే. పటకు అప్పుతెచ్చి 
పెట్టుబడి పెట్టినా పోటీ మార్కెట్లలో ధరలు పడిపోయి గిట్టుబాటు లభించక 
అప్పులు తీర్చలేకపోయేసరికి ప్రభుత్వం స్వాధీనం చేసుకోవటంతో భూములు 
కోల్పోయి పిచ్చిచూపులు చూస్తున్న రామన్న ఆ ఊరిలో కనబడతాడు. యాదగిరి 
పండ్ల్రతోటలు మాయమై వాటి స్థానంలో మల్టీనేషనల్‌ కంపెనీలు, పండ్లరసాల 
తయారీ, పెద్ద పెద్ద సూపర్‌ మార్కెట్లు, హైటెక్కువాదులు విదేశీ వస్తువులతో ఆ 
గ్రామ రూపురేఖలే మారిపోయాయని భావిస్తాడు. పట్టణీకరణ ప్రభావం 
గ్రామాల్లోని ప్రజల జీవితాలపై ఎక్కువగా ఉండి శ్రమ జీవులు వృత్తి పనులు 
చేసుకునేవారు మరింతగా పేదరికపు బారిన పడటం కన్పడుతుంది. వీళ్ళ దాహం 
తీర్చగల చల్లటి చెరువునీళ్ళు కూడా (పైవేటీకరణంలో భాగంగా పరాయీకరణను 
చెందినట్టుగా జర్నలిస్టు నరేంద్రకు అర్ధం అవుతుంది. చెరువును లీజుకు తీసుకొన్న 
బహుళజాతి సంస్థ నయాగరా మినరల్‌ వాటర్‌ కంపెనీ, కోకాకోలా కంపెనీలు 
రావటంతో దాహార్తికై ఆ చెరువు నీటితో తయారుచేసిన రంగుణీళ్ళకు 25 వెచ్చించి 
దాహం తీర్చుకోవాల్సిన స్థితి వచ్చిందరని (గ్రహిస్తాడు. పండ్లతోట పెంపకానికై 
బ్యాంకు బుణాల వత్తిడివల్ల భర్త ఆత్మహత్య చేసుకుంటే అతని భార్య ఆండాళ్ళు 
పిల్లలతో సహా అదే ఊళ్ళో ప్రపూట్‌ జ్యాం ఫ్యాక్టరీ ముందు అడుక్కోవటంలోని 
దీనత్వాన్ని గుర్తిస్తాడు నరేంద్ర. ఇవన్నీ చూసిన నరేంద్ర వాటి గురించి పేపరులో 
(వాయాలనుకుంటారు. కాని పేపరు యాజమాన్యం మాత్రం మెకన్సీఅగ్రిటెక్‌ 
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కార్చరేటు ఐ.టి.ఐ. సాధించిన 'అభివృద్ధి'ని వాయమంటుంది. కాని 
లోంగుబాటుతత్త్వం లేని నరేంద్ర అలా వ్రాయనందుకు పత్రికాఫీసులోని అతని 
ఉద్యోగం ఊడిపోతుంది. అతని భార్య మాధవికి అంతకుముందే ఖాయిలాపడ్డ 
పరిశ్రమగా వాచీ కంపెనీ మూతపడేసరికి ఉద్యోగం పోతుంది. అప్పటి నుండి 
తాత్మాలిక ఉద్యోగాలు చేసుకుంటూ వస్తుంది. ఆమో కాంట్రాక్టు కూడా 
అయిపోవచ్చిన తరుణంలో ఇద్దరికీ ఉద్యోగం లేని స్థితిని తలచుకుంటూ 
గంభారము వహించి మాట్లాగుకోవటం మానేస్తారు భార్యాభర్తలిద్దరూ 
మాట్లాడుకోవలసి వస్తే ఆర్థిక యిబ్బందుల గురించి అవసరాల గురించి 
మాట్లాడుకోవాల్సి వస్తుందనీ ఇద్దరూ మాట్లాడుకోవటం మానేస్తారు. అందుకే 
కొండేపూడి నిర్మల “నిన్ను నీవు అమ్ముకోవటానికీ, కొనుక్కోవటానికి తప్పమా 
(ప్రయోజనకారి కావటంలేదంటుంది” 


ప్రపంచీకరణంలో భాగంగా ప్రపంచబ్యాంకు ఆదేశించిన ఆర్థిక 
పునర్నిర్మాణంలో భాగంగా ఖాయిలా పడ్డ పరిశ్రమలను మూసివేయటం తప్పనిసరి 
ఆదేశం కాబట్టి దాని ఫలితంగా కథలో మాధవికి ఉద్యోగం పోవటం అర్ధం 
అవుతుంది. అర్థాంతరంగా ఉద్యోగాలు పోయేసరికి మాధవి స్నేహితులు నల్గురు 
ఆత్మహత్య చేసుకున్నట్టు తెలుస్తుంది. ఉద్యోగం పోయినందుకు మాధవికూడా 
పిచ్చిదవుతుంది. ఆ వత్తిడి ఫలితంగా ఆమె అనారోగ్యానికి గురి అవుతుంది. 
పెరిగిన ధరల వల్ల, పెరుగుతుఉన్న ఆపరేషన్‌ ఖర్చులకు, తట్టుకోలేని పరిస్థితి 
మాధవిది. ఈ కథలోనే బహుళజాతి సంస్థల వస్తూత్సిత్తి, ప్రసార మాధ్యమాల 
పోటీ కలసివెరసి కంప్యూటర్‌ బిజినెస్‌ చేయటానికి వాళ్ళ అబ్బాయి పార్టనర్‌గా 
చేరటానికి ఐదు లక్షలు పెట్టుబడిగా కావాలని తల్లిదండ్రులను అగుడుతారు. 
వాళ్ళు యివ్వలేని పరిస్థితి, నిరుద్యోగిగా ఉన్న అతను టి.వి. కార్యక్రమాలలోని 
అశ్లీల చిత్రాలలో యవ్వనపు వికారాలు అనుభవించుటగా తయారవుతారు. 
అందుకే కొండేపూడి నిర్మల “ఐ.టి. పెరిగిపోయిన కొద్దీ అత్యాచారం మనుషులు 
చేస్తారన్న అపవాదుపోయి సైబర్‌ కేష్‌లో తీరికవుండాలిగానీ తీగెల శృంగారం 
పళ్ళికిస్తూంటుందనీ” “నాగరికారణ్యంలో రోజు పొడుగునా” డీహ్యూమనైజేషన్‌ 
ప్రాజెక్టు సరదాగా మాట్లాడి పెడుతుందనీ” కవిత చెప్పటం జరిగింది. ఐదులక్షలు 
యివ్వనందుకు తల్లిదండ్రుల మీద ప్రేమ తగ్గటమేగాక తండ్రిని తిట్టుకొనే స్థితిలో 
ఉంటాడు కొడుకు. అంతేగాక అతడు అర్థరాత్రి సమయంలో కూడా టి.వి. 
పెద్దగా పెట్టుకున్నప్పుడు ప్రక్క అపార్టుమెంటలో ఉన్న అంకుల్‌ని హార్డు అటాక్‌ 
వచ్చి సహాయం కోసం ఆంటీ కాలొగ్‌బెల్‌ కొట్టినా వినపడని స్థితి. ప్రక్కంటి 
అపార్టమెంట్లతో ప్రక్కిట్లో ఏమి జరుగుతోందో కూడా తెలియని స్థితిలో మానవ 
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సంబంధాలన్సుపంచీకరణ్చ్పభావం ఆ అంకుల్‌ నగుపుతున్న భారిటబుల్‌ సంస్థకు 
వచ్చే సంక్షేమ నిధులు తగ్గటం, ఆ సంస్థ మీద ఆధారపడిన అంకుల్‌ వంటి 
వారికి బి.పి. రావటం మందు కొనుక్కోవటానికి ముందురోజు అంకుల్‌ మాధవిని 
డబ్బు అడుగుతున్న ఆగి వినిపించుకునే సమయం లేక పరుగెత్తుకు వెళ్ళి సెటీబస్‌' 
అంతుకొని ఉద్యోగానికి వెళ్ళటం వంటి స్థితులు మానవ సంబంధాలపై ఎటువంటి 
ప్రభావం చూపిస్తున్నాయో అర్ధం అవుతుంది. ఆ యింటికి బతుకు తెరువు 
కరువవటం కూడా ప్రపంచీకరణ (ప్రభావమే. 


ఈ కథలోనే లాభాలకూ పర్యాటరంగ అభివృద్ధిలో భాగంగా అంతర్జాతీయ 
టూరిస్టుల విలాస భోగాలకు వీలుగా “నెటు బజార్లు” ఏర్పాటులో భాగంగా 
అమ్మాయిల కిడ్నాపులు జరిగినట్లుతెలియటం మహిళా జీవితాలపై ప్రపంచీకరణ 
(ప్రహావానికి అద్దంపడుతూ, అది వారి మాంసవిక్రయం వరకూ వెళ్ళిందనీ అర్థం 
అవుతుంది. సరళీకరణలో భాగంగా విదేశీ దిగుమతులమీద అన్నిరకాల ఆంక్షలను 
తొలగించటంతో స్వదేశీ పరిశ్రమల మూసివేతకు గురికాబడటం, సబ్సిడీలు 
ఎత్తివేత, రైతాంగపు సంక్షోభం, అప్పులు తీర్చలేక రైతులు ఆత్మహత్యలు 
చేసికోవటం, (పైవేటీకరణలో భాగంగా కాంట్రాక్టు ఉద్యోగాలకు భద్రత లేకపోవటం 
అనేది అర్థం అవుతుంది. (ప్రపంచీకరణలో భాగంగా బహుళజాతి సంస్థలు 
మార్కెటు స్వేచ్చ మనుషుల్ని తమని తాము పరాయిగా భావించుకునే స్థితిలోకి 
తీసికెళ్ళినట్లుగా కూడా అర్థం అవుతుంది. 


గీతాంజలి రచించిన “చీకట్లోంచి చీకట్లోకి” అనే కథలో కూడా పత్తిరైతుల 
ఆత్మహత్యలు, బుణభారం, కల్తీ విత్తనాలు రైతాంగపు పోరాటం వంటివి 
ప్రపంచీకరణ ఫలితంగా కోరుకుంటున్న “అభివృద్ధి” నీడ క్రింద చీకటిగా 
కనబడుతున్నాయనీ, బహుళజాతి సంస్థల ధనదాహపు నీడలో కష్టాలు 
కన్పడకుండా ఉండాలంటే వెలుతురు కంటే చీకటి ఉంటేనే బాగుండుననే శేఖర్‌ 
యొక్క పలాయనవాద తిరోగమన చిత్తవృత్తి అర్ధం అవుతుంది. ఈమె రచించిన 
మరోకథ “ఊరికి పోదాం భూదేవి ఈ కథలో శివానీ యొక్క భర్త దినకర్‌ 
బహుళజాతి సంస్థలు. ఉత్పత్తిచేసే వస్తువులను కోరుకోవటం, దానికై లోన్లు 
తీయాలనుకోవటం అవన్నీ కట్టటానికి భార్యకి ఆరోగ్యం లేకపోయినా తప్పనిసరిగా 
రెండు రకాలైన ఉద్యోగాలు చేయాలనుకోవటంగాను అర్థం అవుతాడు. ఆ వత్తిడిని 
తట్టుకోలేక శివానికి వస్తు ప్రపంచంలేని మైదానాల్లోకి పోవాలనిపిస్తుంది. (ప్రేమించి 
పెళ్ళి చేసుకున్న భర్త తననిప్పుడొక డబ్బు సంపాదిచే యంత్రంగా చూస్తున్నాడని 
శివానీ బాధపడుతుంది. దానివల్ల భార్యాభర్తల మధ్య గొడవలు ఎక్కువై ఒక 
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రోజు నీరసంగా వున్న శివానీ ఆమె సాయంకాలం వెళ్ళి చెప్పాల్సిన ట్యూషన్‌కి 
వెళ్ళనంటే డబ్బు నష్టం వస్తుందని శివానీని దినకర్‌ కొడతాడు. భార్య ఆరోగ్యాన్ని 
కూడా లెక్కచేయనంత డబ్బుమైకం గల భర్తతో తానకి గడపలేననుకుంటుంది 
శివానీ. అతని అమానవీయతను వత్తడిని తట్టుకోలేక శివానీ తనదికాని తన 
జీవితం నుండి పారిపోవాలనుకున్నా పోలేని నిస్సహాయతతో, తన శరీరాన్నికూడా 
ఒక ఖరీదైన వస్తువుగా భర్త భావిస్తున్నాడని, తన శరీరంలో ఒక్కో భాగాన్నికోసి 
వస్తువుగా మార్చి యింటిని అలంకరిస్తూన్నాడని అనుకుంటూ తన వెంటబడుతున్న 
పెద్ద భూతంగా భర్తని భావించుతుంది. అందుకే ఆ వత్తిడి నుండి 'స్వేచ్చకోసం 
నిద్రమాత్ర వేసుకొని కలత నిద్దురలో వేధిస్తున్న భర్తను చంపేద్దామనుకుంటుంది. 
ఆ కలత నిద్రనుండి మేల్మోన్న శివానీ భర్త 16వేలు కట్టి తీసుకుందామనుకున్న 
“సెల్‌ఫోన్‌” అప్లికేషన్‌లు చించివేసి వస్తుసంస్కృతి పై తనకున్న శత్రుత్వాన్ని పగను 
ఆ రకంగా తీర్చికుంటుంది. ఈ కథలో ప్రపంచీకరణవల్ల ఏర్పడిన మార్కెట్‌ 
శక్తుల వీటిలో పెరిగిన వస్తు సంస్కృతి భార్యాభర్త సంబంధాలను శత్రు 
సనంబంధాలలోకి మార్చటమేగాక మననులో అమానవీయ భావాలను 
పెంచుతోందని అర్ధం అవుతోంది. అయితే మార్కెట్‌ శక్తుల వీటి మధ్య అనవసర 
వస్తువులను కొనుక్కోవాలనీ మనస్సును నిగ్రహించుకునే శక్తి అలవాటు 
చేసుకోవటమే దీని పరిష్కారం. వస్తు సంస్కృతి యొక్క (ప్రేరణ పితృస్వామ్యపు 
కుటుంబ సంస్కృతి అధికారాలను మరింతగా దోహద పరుస్తుంటే శివానీ లాంటి 
మహిళలు మరింత బాధకు గురి అవుతారు. 


ప్రపంచీకరణ ఫలితంగా ఏర్పడిన వ్యాపార సంస్కృతిక కుటుంబ 
సంబంధాలలోని సహజమైన (పేమ సంబంధాలను కూడా విచ్చిన్నం చేసోందని 
తెలియేజేసింది పి. సత్యవతి వ్రాసిన “ఇరుకు” అనే కథ. ఇల్లంతా వస్తువులతో 
నింపేయటం కోసం భార్యాభర్తలిద్దరూ ఉద్యోగాలు చేస్తూ బిజీగా ఉండటం, 
ఇంటికి వచ్చిన తల్లిదండ్రులను కూడా పట్టించుకునే తీరికలేనితనంలో ఇందిర 
వచ్చిన తన తల్లిని ఆ వస్తువల మీదనున్న దుమ్ము ధూళిని తుడవమని 
పురమాయించటం చేస్తుంది. “ఆత్మ లింగాల్లా ఇల్లంతాపాకిన వస్తు సంస్కృతి” 
ఆ తల్లిదండ్రులకు పడుకునేందుకు చోటులేకుండా చేసి వాళ్ళను గాస్టు'ల క్రింద 
భావించేటట్టు చేస్తుంది. ఈ వస్తు సంస్కృతి యింటిని ఇరుకు చేయుటమే గాక 
ఆ వస్తు సంస్కృతి మీద మోజువున్న మనుషుల మనసులను కూడా ఇరుకు 
చేస్తోందని ఆ రకంగా ప్రపంచీకరణ వల్ల ప్రపంచం అంతా ఇరుకుగా 
తయారవుతోందని ఇందిర తల్లి భావిస్తుంది. కొండేపూడి నిర్మల చెప్పనట్టు “గదికీ 
మదికీ గవాక్షాలు మూసుకుపోయి వైశాల్యాన్ని నమిలి మింగటానికి నానారకాల 
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వస్తు దంతాలున్నయని “వస్తువు బరువుకు మాట అగాధంలో పడిపోయిందనీ” 
అంటుంది. వ్యాపార సంస్కృతి స్వార్ధం పెరిగి వ్యక్తి ప్రధానమనే భావన రావటం, 
“వస్తు వినియోగంతో కూడిన వ్యాపార సంస్కృతితో మనిషి మరణిస్తున్నాడన్న” 
సామాజిక తత్త్వవేత ఎరిక్‌ఫ్రామ్‌ అన్న మాటలు అక్షరసత్యాలు. వస్తు సంస్కృతిలో 
మనిషి మరణించటం అంటే మానవ నంబంధాలు మంటల మధ్య 
రగిలిపోయటమే. దీని మధ్య కన్నతల్లిగా బాధపడ్డ మహిళగా ఇందిర తల్లి అర్ధం 
అవుతుంది. మానవీయతకు ఆస్కారంలేని “అభివృద్ధి” మనుషులకు కలలో కూడా 
రక్తపాతాన్ని చూపిస్తూ భయాందోళనకు గురి చేస్తోందని తెలిపే కథ కుప్పిలిపద్మ 
రచించిన “అతని వలలు అనే కథ. కులమత వర్గ లింగ వయో బేధం లేకుండా 
మనుషులు ధనలాభమే ధ్యేయంగా వ్యాపార నాగరికతా ప్రభావంతో చూస్తుండగానే 
యంత్రాలుగా, రహదారులుగా, ఆనకట్టలుగా, భవనాలుగా మందులుగా ప్లాస్టిక్‌ 
మొక్కలుగా మారిపోతున్నారని కథలో అర్ధం అవుతుంది. ఈమె వ్రాసిన మరో 
కథ. “ఇన్‌స్టెంట్‌ లైఫ్‌లో కూడా రచయిత్రి ఇదే భావాలను వ్యక్తం చేసింది. 
(ప్రపంచీకరణ (ప్రభావంతో మానవ జీవితాంలో మార్పు చాలా తొందరగా 
వస్తోందనీ. ఓనరుగా ఇండ్లీ బండిని నడుపుకున్న నరసింహ తన యిడ్లీబండీ 
వ్యాపారాన్ని తొలగింపజేసి వెలసిన 'డ్రింకెయిన్‌' హోటల్‌లో సర్వర్‌గా మారితే 
కొద్ది రోజుల తర్వాత దాని స్థానంలోనే పెద్ద షాపింగ్‌ కాంప్లెక్సు, ఇంటర్‌నెట్‌, 
కూరలు, కోళ్ళు కూడా ఒకేచోట దోరకగల లైట్‌ లైఫ్‌” అనే బిల్డింగ్‌ కింద అది 
మారిపోవటాన్ని గమనించిన మునీరా. చిన్నదానిని పడగొట్టి దాని స్థానంలోనే 
పెద్దది రావటం “అభివృద్ధి” కాదనీ భావిస్తుంది. ఆ అభివృద్ధి వెలుగు క్రింద 
ఎంతమంది పేదలజీవితాలు మరింత క్రిందిస్థాయికి దిగజారుతున్నయో 
గుర్తించటం అవసరమనే భావన అర్ధం అవుతుంది. ఇది ఒక అప్రజాస్వామికత. 
వ్యాపారంగంలోని ఈ మార్పులే ఈ కథలోనే (_పేమించుకొని పెళ్ళి 
చేసుకోవాలనుకున్న మునీరా సందీప్‌లపై పడివారి పెళ్ళి జరగనీయని పరిణామాలు 
చోటుకుంటాయి. ప్రపంచీకరణ ఫలితంగా అమెరికాలో ఒక సంస్థలో ఉద్యోగానికి 
వెళ్ళాలనుకొన్న సందీప్‌ “పర్సనాలిటీ డెవలప్‌ మెంట్‌” శిక్షణా తరగతులకు 
హాజరైన తరువాత ప్రియురాలైన మునీరాతో తను అమెరికాలో అదే సంస్థలో 
ప్రొఫెషనల్‌గా పనిచేస్తున్న అమ్మాయిని పెళ్ళి చేసుకుంటే ఫ్యామిలి టెంక్షన్‌ 
ఉండదనీ, అది తన వర్మ్‌మీద పడకూడదనీ భావిస్తున్నట్టు చెప్పి మునీరాని 
పెళ్ళిచేసుకోనని చెబుతాడు. దానితో మునీరా సందీప్‌లు దూరమవుతారు. 
ప్రపంచీకరణం పెళ్ళి చేసుకొని కుటుంబ వ్యవస్థలో స్థిరపడాలనుకున్న (ప్రేమికుల పై 
కూడా (ప్రబావం చూపి మానవ సంబంధాలను (పేమ బంధాలను దూరం 
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చేయగలగటంతో మునీరా మనస్తాపానికి గురి అయినట్లు అర్థం అవుతుంది. 


వ్యాపారాభివృద్ధిలో భాగంగా కొనుగోలుశక్తి - వినియోగితాశక్తి 
పెరగటంతో మనిషి అసలుసిసలైన 'బ్యారోక్రాట్‌గా మారుతున్నాడనీ, ఆ కొనుగోలు 
శక్తికె అక్రమార్దనవైపు పరుగులు తీస్తూంటే అతనిలో మానవీయ స్పర్శ లేకుండా 
పోతున్నారనీ, అటువంటి ప్రభావమే మునీరా తండ్రి విజయ్‌ మీద కూడా ఉందనీ 
భావించిన మునీరా తల్లి భర్తతో మాట్లాడటమే మానేస్తుంది. ఇద్దరి మధ్య దూరం 
ఏర్పడుతుంది. అందుకే కూతురైన మునీరాతో చెప్తూ “గ్లోబలైజేషన్‌ బ్యాంక్స్‌ 
దగ్గరే ఆగిపోదమ్మా బెడ్‌రూలంలోకి వచ్చేస్తుంది” అని చెప్పటం జరిగింది. “జీవితం 
చాలా 'లైట్‌గా (తేలికగా) మారిందని మునీరాకు అర్థం అవుతుంది. ప్రపంచీకరణ 
మార్కెట్‌ పోటీలో భాగంగా వచ్చిన వ్యాపార వస్తు సంస్కృతి మధ్య మానవ 
సంబంధాలు వదులవుతాన్నయనీ, ఆ అమానవీయతను సహించలేని మహిళలుగా 
మునీరా, మునీరా తల్లి ఆర్థం అవుతారు. 


తృతీయ ప్రపంచ దేశాలలోని వనరులున్న చోటును ఎన్నుకొని ఉత్పత్తులు 
చేసి, మార్కెటింగ్‌ అభివృద్ధి చేసుకోవటానికి అవకాశాలలను అందించింది. ఈ 
ప్రపంచీకరణ అనికూడా అర్థం అవుతుంది. తతృలితంగానే ఒక స్థాయిలో ఉన్న 
పట్టణాలలో నగరీకరణ చోటు చేసుకుంటుంది. మార్కెట్లు వెలిసేసరికి మనుషుల 
రద్దీ పెరగటం, వాళ్ళ ఆహార విహారాలకు తగ్గట్టుగా హోటళ్ళు వెలియటం పరిపాటి. 
దీనికి అద్దంపట్టే మరోక కథ. కుప్పిలి పద్య వ్రాసిన “ప్రకంపనం” అమెరికా 
నుండి వచ్చిన శర్మిష్ట తనతల్లి “క్లబ్‌” వ్యవహారాలలో “బిజీ అయిపోయి యింట్లో 
వంటచేయటం మానివేసి హోటల్‌ నుండి భోజనం తెప్పించుకోవటం చూసి 
ఆశ్చర్యపోతుంది. ప్రపంచీకరణ ప్రభావం వంట యింట్లోకి కూడా జొరపడినట్టు 
ఇక్కడ అర్థం అవుతుంది. ప్రతిసారి విమానాశ్రయానికి వచ్చి శర్మిష్టను యింటికి 
తీసుకొని వెళ్ళే తల్లిదండ్రులు ఈసారి రాకపోయేసరికి తల్లిదండ్రులకు పిల్లల్ని 
గురించి పట్టించుకునే తీరిక, ఉత్సాహం తగ్గిపోయిందని శర్మిష్ట బాధ పడుతుంది. 
శర్మిష్ట తండ్రి ఒక భక్తుడిగా నిర్లిప్తతతో కాలం గడిపే స్థితికి రావటానికి కారణం 
ఈ ప్రపంచీకరణ అని అర్థం అవుతుంది. 


ప్రపంచీకరణంలో భాగంగా బహుళజాతి సంస్థలు 'డాలర్‌' పెట్టుబడితో 
వినియోగదారులను ఆకర్షించే క్రమంలో పోటీ మార్మెట్‌ను ఏర్పాటుచేసి తక్కువ 
ధరలకు వస్తువులను అమ్ముతారు. ఆ పోటీలో 'రూపాయి సెట్టుబడి పెట్టి ఫ్యాక్టరీలో 
ఉత్పత్తి అయిన సరుకును ఆ రేటుకు అమ్మితే అది ఉత్పత్తి ఖర్చు కంటే కూడా 
తక్కువగా ఉండటంతో కంపెనీకీ నష్టాలు వస్తాయనే భ్రమను స్వదేశీ ఫ్యాక్టరీల 
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వాళ్ళకు కలిగించటం ప్రపంచీకరణలో బాగమే. (పైవేటీకరణలో భాగంగా 
ఫ్యాక్టరీలను బహుళజాతి సంస్థలు కొనుక్కుని తమ యిష్టానుసారం ధరలను 
నిర్ణయించి ప్రపంచంలో ఎక్కడైనా మార్కెట్‌ చేసుకునే “గ్యాట్‌” ఒప్పందం 
ఉండటంతో బహుళజాతి సంస్థలకు స్వదేశీయులు తమ ఫ్యాక్టరీలను అమ్ముకునే 
స్థితి ఏర్పడింది. వాటిని కొనుక్కుని స్వాధీన పరచుకొని కొన్ని రోజుల తర్వాత ఆ 
ఉత్పత్తి సరుకును అధికధరలను అమ్ముకొని పూర్వ నష్టాలకు కూడా పూడ్చుకొనే 
విధంగా ధరలను పెంచి అధిక లాభాలను ఆర్జించే వెసులుబాటు ఈ ప్రపంచీకరణ 
ఒప్పందాలలో భాగంగా బహుళ జాతి సంస్థలే ఆయా ప్రాంతాలకు తగ్గట్టుగా 
మార్కెట్‌ ధరలను నిర్ణయించుకునే స్వేచ్చ ఉంది. దీనినే “మార్కెట్‌ స్వేచ్చ 
అనవచ్చు. దీని ఫలితంగానే “ప్రకంపనం” కథలో కూడా శర్మిష్ట తండ్రి మార్కెట్‌ 
రేటుల పోటీకి తట్టుకోలేక తమ ఫ్యాక్టరీ ఉత్పత్తులను తక్కువ ధరలకు యిస్తే 
ఉత్పత్తి ఖర్చుకూడా గిట్టుబాటు కాదనే భయంతోనే తానిక ఆ ఫ్యాక్టరీని 
నడపలేననుకొని బహుళజాతి సంస్థలకు అమ్ముతాడు. ఒకానొకప్పుడు ఫ్యాక్టరీ 
పనులతో నిరంతర చైన్య శీలుడిగా ఉన్నా శర్మిష్ట తండ్రి ఆ ఫ్యాక్టరీ అమ్మిన 
తరువాత పనీపాటు లేనివాడిగా తయారైతే అతనిలో ఒక నిర్లిప్తత చోటు 
చేసుకుంటుంది. 


ఆ మనోవైకల్యపు వత్తిడి నుండి తప్పించుకోవటానికి నిరంతరం ధ్యానాన్ని 
అలవాటు చేసుకున్నాడు. 


ప్రపంచీకరణ పట్టణాలలోనేకాక పల్లెటూళ్ళలో కూడా చొచ్చుకుపోయి 
“ప్రకంపనాలు సృష్టించటం ఈ కథలోనే అర్ధం అవుతుంది. శర్మిష్ట పల్లెటూళ్ళో 
ఉన్న నాయనమ్మ తాతయ్యలను చూడటానికి వెడితే అక్కడ కూడా బహుళజాతి 
సంస్థలు తమ ఫ్యాక్టరీలనూ ఆ ఊళ్ళో పొలాలను అధిక ధరలకు కొంటామంటారు. 
దానికి ఆమె తాతయ్య యిష్టపడ్డా ఆ నేలకు. తాను దూరం కావటం యిష్టంలేని 
నాయనమ్మ వద్దని చెపుతుంది. అయినా విననందుకు తన వాటా క్రింద కొంత 
పొలాన్ని యిమ్మని అడుగుతుంది. దీనితో భార్యాభర్తల మధ్య మనస్పర్థలు, మౌనాలు 
ఏర్పడతాయి. పెళ్ళయిన నాటినుండి అన్యోన్య దాంపత్యం గడిపిన తాతయ్య 
నాయనమ్మలు మునలితనంలో భేదాభిప్రాయాలతో మననులు దూరం 
చేసుకోవటానికి కారణం ప్రపంచీకరణ ప్రభావమేనని శర్మిష్ట గ్రహిస్తుంది. శర్మిష్ట 
తాతయ్య పొలం యివ్వనందుకు వాటా కోసమై శర్మిష్ట నానమ్మ కోర్టులో దావావేసే 
స్థితికి తీసికెళ్ళింది. ఈ ప్రపంచీకరణ ఈ రకంగా పల్లెటూళ్ళలోని కుటుంబ 
వ్యవస్థలో మనుష్యుల మధ్య (ప్రేమాభిమానాలు తగ్గించి మనుషుల్లో ప్రకంపనాలు 
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సృష్టిస్తోంది. ఈ ప్రపంచీకరణ అని అర్థం అవుతుంది. (ప్రపంచీకరణ (ప్రభావంతో 
ధనవాహంతో రాజకీయాలతో మారణహోమం జరుగుతున్న సీమను టి.వి.లో 
చూస్తూ అదంతా అన్ని చోట్ల “కామన్‌” అని దాన్ని గురించి పట్టించుకోనక్కరలేదనే 
శర్మిష్టి భర్తతో తగ్గిన మానవీయ స్పర్శకు శర్మిష్ట 'మనుసుల్నే' మార్చుకుంటే 
బాగుంటుదని భావిస్తుంది. నిజంగా అనివార్యమైన ప్రపంచీకరణ ప్రభావపు 
ప్రకంపనాల మధ్య నలగకుండా ఆత్మ రక్షణ చేసుకునే మార్గం కూడా ఇదే. 
ప్రపంచీకరణ సృష్టిస్తున్న వస్తుసంస్కృతిపై వెర్రివ్యామోహం పెంచుకోకుండా 
అధిక లాభాలకై ధనదాహంతో వ్యవసాయాన్ని నాశనం చేసుకునే వ్యాపారం 
నాగరికతను వంటపట్టించుకోవడం భారతదేశాన్ని కాపాడుకోగల జాతీయతను 
పెంచుకునే విధంగా ప్రతి మనిషి “మనసులను” మార్చుకోవలసిన అవసరం 
ఉంది. 


కువ్చిలి పద్మ వ్రాసిన “కుబునం” కథలో వ్యాపార నాగరికత 
వంటబట్టించుకున్నా మనుష్యులందరూ 'విషసంస్కృతి'తో కనబడకుండా తిరిగే 
“కుబుసం” విడచిన పాముల్లాగా దగ్గరలోనే తిరుగుతూ భయాందోళనకు 
గురిచేస్తున్నారని అర్ధం అవుతుంది. ప్రపంచీకరణ ఫలితంగా వ్యాపారాభివృద్ధి పై 
అభివృద్ధి చెందిన దేశాలకు మార్కెట్లదారుల చూపిచే సరికి వనరులను చౌకగా 
గ్రహించి ఉత్పత్తిని పెంచడానికి తృతీయ ప్రపంచ దేశాలన్నింటిలో పుట్టగొడుగుల 
వంటి ఫ్యాక్టరీలు వెలిసాయి. అయితే ఫ్యాక్టరీలకు లాభాలు తెప్పించే సాధనాలైన 
యంత్రాలతో పాటు మానవుల పని సామర్శ్యాన్ని పెంచటానికి 'కుటుంబ వ్యవస్థ 
ఒక కీలకమైనదిగా శాగస్తవేత్తలు గుర్తించారంటూ ఒక కంపెనీ వాళ్ళు తమ 
సంస్థలో ఉద్యోగాలివ్వాలంటే ఆ వ్యక్తులు తప్పనిసరిగా ఆ సంస్థ 'టౌన్‌ షిప్‌” 
లలోనే తమ కుటుంబాలతో సహా ఉండాలనే నియమం. పెట్టారు. లైంగిక 
సంబంధాలకు” ఇక నియమపూర్వక వ్యవస్థ “కుటుంబం” ఆరోగ్యకరమైన 
మానవజాతి సృష్టికి నిలయమూనదికూడా. కానీ ఆ కంపెనీ వాళ్ళ దృష్టి మాత్రం 
వ్యక్తి యొక్క “లైంగికతకు' సంబంధించిన “ఫ్యామిలీ టెన్షన్‌' పనిసామర్థ్యంపై 
ప్రభావం చూపిస్తుంది. కాబట్టి ఆయా వ్యక్తులు భార్యలతో సహా ఉండగలగాలని 
నిర్ణయిస్తారు. అందుకే విహారి తన స్కిల్స్‌ క్వాలిఫికేషన్స్‌తో పాటు ఉన్న 
చిన్నకుటుంబం తిల్లిదం[డ్రులను చాడాల్సిన అవసరంగానీ, అక్క చెల్లెళ్ళ పెళ్ళిళ్ళు 
బాధ్యతగాని లేని విహారిలాంటి వాళ్ళను కంపెనీ ఎంచుకున్నట్లుగా భావిస్తాడు. 
అయితే విహార్‌ భార్యయైన ఉత్తరకు ఉద్యోగం మానేసి వెళ్ళాల్సిన పరిస్థితి 
ఏర్పడింది. ఉత్తరను కూడా ఒక వ్యక్తిత్వం ఉంటుందని గుర్తించనందుకు ఉత్తర 
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రాజీనామా చేయటానికి ఒప్పుకోదు. దానికి విహారి కోపం తెచ్చుకొని ఉత్తరతో 
మాట్లాడం మానేస్తాడు. ఆ కంపెనీ వాళ్ళు భార్యను ఒప్పింపచేయలేని అసమర్ధుడిగా 
విహారిని భావించి ఉద్యోగలోంచి తీసేస్తారు. ప్రపంచీకరణ పున్యమాని బహుళజాతి 
సంస్థలు లాభాలకై పని సామర్శానికై చూపిస్తున్న ఉద్యోగపు ఓరలో ఉత్తర వ్యక్తిత్వం 
చిక్కుకోకుండా తనని తాను రక్షించుకోవాలనుకునే సరికి ఆ కంపెనీవాళ్ళు ఇచ్చే 
అధిక జీతాల వలలో చిక్కుకున్న వివారి భార్యయైన ఉత్తరను శుత్రువుగా భావించి 
మాట్లాడటం మానేయటంతో ఆత్మాభిమానంగల ఉత్తర మానసిక సంఘర్షణకు 
లోనవటం సహజ పరిణామం. ఆ ఉద్యోగం పోయిన తరువాత విహార తన 
స్నేహితుడైన రఘుదగ్గర ఉద్యోగార్థమై వెడతాడు. ఆరఘు అనే వ్యక్తి ప్రపంచీకరణ 
ప్రభావంతో మరింతగా ముందుకు కొట్టుకొని పోయినవాడు. సంస్థలు, ఫ్యాక్టరీలలో 
ఉద్యోగాలల్లోని పనిభారం వల్ల చాల “బిజీ ఉండటంతో కుటుంబంలో లైంగిక 
సంబంధాలు” విషయమై వీలులేకుండా పోతోందనీ, దానికోసం టైం ఉన్నప్పుడు 
రిలాక్సు అవటానికి “క్యాజువల్‌ సెక్స్‌ పెట్టుకున్నట్టు చెబుతాడు. పై పెచ్చు 
కుటుంబంలో ‘లైంగిక సంబంధాల” విషయమై టైమ్‌వేస్ట్‌ చేసుకోవటం కంటే 
కూడా ఆ సమయాన్ని కెరియర్‌’ మీద దృష్టిపెడితే ఉన్నతమైన ఉద్యోగాలు, 
ఎక్కువజీతం పొందవచ్చానే ఆలోచనలో ఉన్నట్టు చెబుతాడు కుటుంబంలో 
భార్యాభర్తల నంబంధాలలోని “లైంగికతను వితృస్వామ్య నంన్కృతి 
పాక్షికావసరంగా మారిస్తే ఈ ప్రపంచీకరణ మరింత దిగజారుస్తూ క్యాజువల్‌ 
సెక్స్‌ను ఆమోదింపజేయుటగా అర్ధం అవుతుంది. దీనివల్ల అటు కుటుంబంలోపల 
స్త్రీగా భార్య, కుటుంబం బయట మహిళగా “స్త్రీలు ఈ “క్యాజువల్‌ సెక్స్‌'విష 
సంస్కృతి వలయములో బలి అయి మానసికంగా, శారీరకంగా బాధకు గురి 
అయ్యేది మహిళలే అనే భావన రాక తప్పదు. 


ఇటువంటి 'క్యాజువల్‌ సెక్స్‌'కి అనువైన వ్యవస్థను వ్యాపార సంస్థలు, 
హోటలు “అభివృద్ధి నీడన ఏర్పాటు చేయటాన్ని తెలియజేసే కథ “కుప్పిలి పద్మ 
వ్రాసిన “సాలభంజిక కథ. ప్రపంచీకరణ ప్రభావంతో స్టార్‌ హోటల్స్‌లో, 
గెస్ట్‌హౌస్‌లలో వ్యాపార లావాదేవీలకు అనువుగా, ఆటవిడుపులుగా వ్యాపారవేత్తల 
యిష్టానుసారం వాడుకి బిడటానిక “షోగా? ఉండేటట్లుగా చేసిన అమ్మయిల 
నియామకాన్ని ఒక సంస్థ చేబడుతుంది. ముఖ్యంగా పర్యాటక రంగ “అభివృద్ధిలో 
'ఇది ' ఎంతో అవసరం. ప్రపంచీకరణవల్ల దేశం అప్పుల ఊబిలోకి వెడుతుంటే 
ఏర్పడ్డ పరిణామంవల్ల ద్రవ్యచలామణి తగ్గుతుంది. తత్ఫలితంగా మార్కెట్లో అధిక 
ధరలు ఉంటాయి. పెరుగుతున్న ధలరవల్ల కుటుంబంలో ఆర్థిక పరిస్థితి సరిగా 
లేకపోవటం, అన్నదమ్ముల చదువులకోసం అకృచెళ్ళెళ్ళ పెళ్ళిళ్ళు కోసం ఇంట్లో 
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అందమైన అమ్మాయిని ఆమె తల్లిదండ్రులు అటువంటి రంగాలలో ఫణంగా 
పెట్టడం కూడా జరుగుతుంది. కాని ఆ ఉద్యోగాలలో పైకి కనపడని "సెక్సు 
హెరాస్‌మెంట్‌' ఉంటుందని ఈ కథలోని ఆ తల్లికి అర్థంకాదు. కాని అటువంటి 
ఉద్యోగం చేస్తున్న మాధవి ఉద్యోగరిత్యా “చిరునవ్వులు చిందించటం, అపరిచిత 
దేహానికి దేహం విచ్చుకోవడం” స్రీలకు ఎంత దుఃఖదాయకంగా ఉంటుందో. 
తల్లికి అర్ధం కాదని మాధవి బాధపడుతుంది. “అనుభవంలోంచి గాయాలు 
సలుపుతుంటే” ఆ ఉద్యోగం మానేసి బ్రతకలేవనీ, మరొక ఉద్యోగం దొరకాలంటే 
చార్టెడ్‌ ఎకౌటింగ్‌, ఫైనాన్సింగ్‌, మార్కెటింగ్‌ వంటి విద్యలు నేటి కంపెనీలకు 
అవసరమనీ, అవేమీలేని మాధవికి మరొక ఉద్యోగం రాదు. కాబట్టీ కుటుంబ 
పరిస్థితులు కోసం ఆ ఉద్యోగమే కొనసాగించమని” అంటుంది. అక్షరాస్యతయే 
అంతంత మాత్రంగా ఉన్న ఆడపిల్లలుకు, అందునా అవాంఛనీయులైన ఆడపిల్లలకు 
చదువెందుకు అనుకునే పితృస్వామ్యంలో పెరుగుతున్న అమ్మాయిలకు అనువైన 
మంచి విద్యలు నేర్చుకొనే అవకాశాలు చాలా తక్కువ. కాబట్టి మంచి ఉద్యోగాలు 
దొరకటం కష్టమే. పేదరికం, పితృస్వామ్యం పెనవేసుకున్న సమాజంలో 
పెట్టుబడిదారీ వర్గపు పెత్తందనంతో స్రీలకు “సెక్సుబిజినెస్‌"లోకి మా(త్రం 
నిలబడటానికి వీలుంటుంది. కొన్నాళ్ళకు మాధవి ఆ ఉద్యోగం గురించి తెలిసి 
అర్ధంచేనుకొన్న స్నేహితుడైన “కౌశికిని పెళ్ళి చేసుకుంటుంది. మాధవి 
స్నేహితురాలును మాధవి గతంలో చేసిన ఉద్యోగమూ చేస్తున్న అంజలి ని సురేష్‌ 
ప్రేమిస్తున్నాని పెళ్ళి చేసుకుంటానని చెప్పి అంజలిని నమ్మించి ఫ్యాషన్‌ డిజైన్‌ 
వ్యాపారంలో నిలదొక్కుకోవటానికి వీలుగా పై వాళ్ళకు అంజలి సౌందర్యాన్ని 
ఫణంగా పెడతాడు సురేష్‌ సురేష్‌ లాంటివారు తాము వ్యాపార సంస్థలలో 
లావాదేవీలు ఏర్పరచుకోవటానికి అమ్మాయిలను 'స్లేకార్డ్స్‌'గా వాడుకుంటారనీ 
ఆరా ఆటబొమ్మలుగా. సాలభంజికలుగా వాడుకోబడ్డ అంజలికి “ఎయిడ్స్‌” 
రావటంతో ఆందోళన చెందిన మాధవి తానుకూడా ఎయిడ్స్‌ పరీక్షలు 
చేయించుకొని తనకి హెచ్‌.ఐ.వి. వైరస్‌ లేనట్లు తెలుసుకొని మనసును 
కుదుటపరచుకుంటుంది. 'అంజలిలా అమ్మాయిలు 'ఎయిద్స్‌” బారిన పడకుండా 
ఏదో ఒకటి చెయ్యాలంటూ కార్యోన్ముఖురాలు కావాలనుకుంటుంది. అంటే 
ప్రపంచీకరణలో “ఎయిడ్స్‌ ప్రమాదం పొంచి వున్నదనేది గమనించాల్సిన విషయం. 
ఈ కథలో వ్యాపార సంస్థల లావాదేవీలతో భాగంగా స్ర్తీల శరీరాలతోనూ, ్రీల 
మాంసంతోను కూడా లావాదేవీలు జరపటం వ్యాపారాభివృద్ధికి సంబంధించిన 
విషయంగా అర్థం అవుతుంది. “ఎయిడ్స్‌ రోగవిషయంలో ప్రపంచంలో రెండో 
స్థానంలోను ఉన్న భారతదేశం ఆంధ్రదేశం మొదటి స్థానంలో ఉండటం ఈ 
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ప్రపంచీకరణ దుష్పలితమేమో విజ్ఞులు ఆలోచించాలి. 


ప్రీల శారీరక సౌందర్యాన్ని పెట్టుబడితో భాగమైన విషయంగా ఈ కథలో 
తెలిస్తే ప్రీల మేధా సౌందర్యాన్ని ఫణంగా పెట్టి పబ్బం గడుపుకోవటానికి 
అవకాశమిచ్చింది కూడా ఈ ప్రపంచీకరణ (పైవేటీకరణ అనే ఈ పద్మ వ్రాసిన 
“ఆకాంక్ష” అనే కథలో అర్ధం అవుతుంది. నిహార్‌ కంపెనీలో ప్రమోషన్స్‌ కొట్టటానికి 
మేనేజ్‌మెంట్‌ దృష్టిలో సమర్భుడిగా అనిపించుకోవాలని అనుకుంటారు. దానికై 
మార్కెటింగ్‌ గోల్‌ను చేరుకునే వ్యవహారంలో భాగంగా స్త్రీల మేధా సంపత్తును 
(ప్రేమ పేరుతో దోచుకొని దాని పెట్టుబడిగా పెట్టి మార్కెటింగ్‌లో మంచి 
సమర్భులుగా నిరూపించుకోవాలనుకుంటారు. మార్కెట్‌లో సరుకులకు పోటి ఉన్నట్లే 
ప్రీల మధ్య కూడా సౌందర్యపు పోటి భావన ఏర్పడే విధంగా వారి సౌందర్యాన్ని 
పైకి పొగుడుతూ వారిని (ప్రేమిస్తున్నట్టూ నటిస్తుంటే ఒక చోట పనిచేస్తున 
స్త్రీలందరూ ఎవరివారై నిహార్‌ దృష్టిలో తామే ప్రధానమని అనుకుంటూ ఉండేటట్లు 
చేసి వారి మనస్సులను మేధను పోటీకి పెడతారు. ఆకాంక్షతో స్నేహాన్ని నటించి 
నిహార్‌ డి.జి.ఎమ్‌ పాలనా పద్దతిని ఆకళింపుచేసుకోవటం, ఆకాంక్ష యొక్క 
జూనియర్స్‌తో డైరెక్ట్‌గా డీల్‌ చేస్తూ డిపార్టుమెంట్‌లో కూడా డిసిప్లిన్‌ తగ్గేటట్లు 
చేసి తాను బలపడుతూ మేనేజ్‌మెంట్‌కు దగ్గరయ్యే వ్యక్తిగా అర్ధం అవుతారు. 
నివోర్‌ ఇలా వవంచీకరణలో స్నేవా నంబంధాలుగా ఉండాల్సిన 
మానవసంబంధాలు కలుషితం కావటం అర్ధం అవుతుంది. ఆకాంక్షను (ప్రేమిసూనే 
నిహార్‌ మందిరాశర్మతో దగ్గరగా ్రవర్తిస్తుంటే బాధపడుతున్న ఆకాంక్షను ఆమె 
స్నేహితురాలు తనూజగుప్త హెచ్చరిస్తూ ఒక సంస్థలో ప్రముఖ వ్యక్తియొక్క భార్యగా 
కన్నా శక్తి సామార్థాలు ఉన్న వ్యక్తిగా నిలబడితే బాగుంటుందని చెబుతుంది. తనూజ 
తన జీవితంలో తాను కూడా తన భర్త చేసే ఆఫీసులోనే ఉద్యోగం చేస్తుంటే తన 
ముందే అతన మిగిలిన స్త్రీలతో దగ్గరగా ప్రవర్తించి తనను నిర్లక్ష్యంచేస్తూ 
ఏడిపించి, ఆనంద పొందేవాడని అందుకే విడాకులు తీసుకోవలసివచ్చిందని 
చెబ్బుతుంది. మార్కెట్‌ శక్తుల పోటీతత్వాన్ని మనుషులు స్వభావంగా మార్చుకుంటే 
భార్యా భర్తాల సంబంధాలు ఏలా దెబ్బతింటాయో అర్ధం అవుతుంది. నిహార్‌ 
కాన్ఫిరెన్స్‌కు వెలుతూ ఆ పత్రాలలో ఒకటి ఆకాంక్షను, రెండవది మందిరాశర్మను 
వాయమంటాడు. మందిరా శర్మ వ్రాయకపోతే అదికూడ ఆకాంక్షనే 
వ్రాయమనేసరికి ఆకాంక్షకు నిహార స్వభావం అర్థమై ఆ మర్నాటి కాన్నిరెన్స్‌లో 
ఆకాంక్ష తాను తయారు చేసిన పేపరును తానే ప్రెసెంట్‌ చేసి తన కంపెనీ 
జి.ఎమ్‌. గా కూడా నియమించబడుతుంది. ప్రపంచీకరణ పోటీల మధ్య స్త్రీలు 
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తమ మేధాశక్తిని తమ (ప్రగతికోసం వాడుకొనే జాగ్రత్తలో ఉండాలని అర్థం 
అవుతుంది. 


నల్లూరి రుక్మిణి రాసిన “పోగుల తెగిన అల్లిక” అనే కథలో ప్రపంచీకరణ 
మనిషి ఉనికికి అంతర్జాతీయత కల్పించినా మానవ సంబంధాలు మధ్య మరింతగా 
వదులు అయ్యే ప్రేమ సంబంధాలు ఎంతగా నలిగిపోతున్నాయో ఆర్థం అవుతుంది. 
అమెరికాలో ఉద్యోగం చేస్తున్నా పిల్లలకోసం ఉన్న ఊరిలో భర్తను కాదనుకునే 
అంతగా తల్లి (ప్రేమతో అమెరికా వెళ్ళి చాకిరీ చేయటం, చివరికి అందరూ 
తల్లిని తమ అవసరాలకు వాడుకునే యంత్రంగా భావించారని గ్రహించి ఒంటరిగా 
మిగిలిపోతుంది పూర్ణమ్మ వాడుకునే ఆ తరువాత బయటికి పారవేసే వస్తువల 
విలువ తల్లికి ఇవ్వటంగా అర్థం అవుతుంది, ఈమె రాసిన మరోకథ 'పందేలాటి 
ఈ కథలో పొలంమీద అప్పుతెచ్చి కొడుకును ఇంజనీరు చదివించి అమెరికా 
పంపిస్తే డాలర్లు తెచ్చి ఇస్తాడని, అప్పులు తీర్చుకోవచ్చునని భ్రమకు లోనై భాదలకు 
గురిఅవుతాడు. ఈ బాధలు యోక్క పరీక్ష (ప్రభావం ఈ యింటి గృహిణిమీద 
ఎక్కువుగా ఉంటుందని వేరే చెప్పనక్కరలేదు. ఈమె వ్రాసిన మరోకథ 
“మిడిసిపాటు”లో కూడా అమెరికాలోని ద్రవ్యోల్బణం కారణంగా ఉద్యోగుల నుండి 
తన కొడుకు వంటివారిని అమెరికా నుండి వెనిక్క తిరిగి భారతదేశం 
పంపించేస్తున్నారని తెలిసి మోహనరావు వంటివారు ఆందోళనకు గురి అవటం 
అనారోగ్యం పాలవటంగానూ అర్థం అవుతుంది. 


నల్లూరి రుక్మిణి (వ్రాసిన 'మాయజలతారు అనే కథలో బహుళజాతి 
సంస్థలు గ్రామాల్లో ఫ్యాక్టరీలు పెట్టేసరికి పొలంలో పనిచేయటానికి కూలీలు 
దొరకటం కష్ట అయి ఆహారధాన్యాల పండించాల్సిన పొలాలలో పామాయిల్‌, 
సర్వీ చెట్లు వేసి లాభాలను పొందాలనుకున్న సగటు రైతుస్వభావం అన్నపూర్ణవంటి 
భారతదేశపు వెన్నముకపై దెబ్బతీయటం వంటి వేనని అర్ధం అవుతుంది. 
వ్యవసాయోత్పత్తులు తగ్గితే తిండిగింజలు తగ్గటం, కొరత, అధిక ధరలు కొనలేక 
తిండిలేక మృత్యు ముఖంలోకి వెళ్ళి కోట్లమంది భాదల ముఖాలులో కన్నడే 
విషాదం అప్రజాస్వామిక అమానవీయత. 


ఓల్లా వ్రాసిన ‘కోకోకోలా? కథలో శ్రీనివాస్‌ పనిచేస్తున్న కంపెనీ 
మూతపడటానికి కారణం పుట్టగొడుగులా పుట్టుకొస్తున్న బహుళజాతి సంస్థలే 
అని అర్థం అవుతుంది. కాని ఒక వ్యక్తిగా ప్రపంచపు మొత్తం విధానాన్ని 
ఎదిరించటం కష్టమనీ, స్వదేశ కంపెనీలలో లాభం నల్లదొరలకు, విదేశీ కంపెనీల 
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లాభం తెల్లదొరలకు పోతుందిగానీ కార్మికులకు ఉద్యోగస్తులకు రాదనీ మనదేశపు 
వాళ్లయితే ఆ డబ్బులు మళ్ళీ మనదేశంలోనే పెట్టుబడి పెడతారని శ్రీనివాస్‌ 
భావిస్తాడు. అయితే అతని భార్య పార్వతీ మాత్రం ప్రపంచీకరణ, బహుళజాతి 
సంస్థల వ్యాపారపు లావాదేవీలు భారత దేశాన్ని కపిలిస్తాయేమోనని భయంతో 
మళ్ళీ ఈస్ట్‌ ఇండియా కంపెనీ రోజులు, విదేశీ పాలన రాబోతుందా అని అందోళన 
చెందుతుంది. వేళ్ళ సందులోనుంచి “స్వేచ్చ” తెలియకుండా జారిపోతుందని 
భావిస్తోంది. పార్వతీ తనలోనే తాను తర్దనభర్దనలు పడుతూ విదేశీ వస్తువులు 
చౌకగా వస్తున్నంత కాలం ప్రజలు వాటినే కొంటారని స్వదేశీ వస్తువులను ఉత్పత్తి 
చేయాలని భావించినట్లు అర్ధం అవుతుంది. ఇదివరకు ఈస్ట్‌ ఇండియా కంపెనీ 
స్వాతంత్రాన్ని హరించింది. కాని ఇప్పుడు ప్రజలలో చైతన్యం ఉంది కాబట్టి 
ఒక వ్యక్తి అసమర్ధత వలన నిర్ణయాలకు దేశం ఫతనం కావలసిన అవసరం 
ఏర్పడదని కూడా భావించటం “జరుగుతుంది. ప్రభుత్వం బుణాలు తెస్తూంటే 
భారత దేశం కూడా వడ్డీ వ్యాపార పరంమైన ఆస్థిలా తయారవుతుందేమోనని 
భాదతో వరదలు వచ్చి మురుగునీరు చేరి కంపు కొట్టి రోగులు వస్తే వాటికి 
మందులు కనిపెడతారు కాని, వరదలను మాత్రం ఆపలేనట్లుగా అప్పులను 
ఆపలేకుండా ఉన్నారన్న భావనకూడా ఏర్పరచుకుంటుంది. అయితే ఇలా అప్పల్లో 
కూరుకుపోతున్న దేశాన్ని ఎలా కాపాడుకోవాలంటే ప్రపంచానంతా కంట్రోల్‌ 
చేస్తున్న శక్తి మీద యుద్ధం చేయక తప్పదని, యుద్ధం చేయటం కొంతమందికి 
ఇష్టం లేకపోయినా వాళ్ళు ఉన్నది మాత్రం యుద్ధరంగంలోనేని, వాళ్ళు పీలుస్తున్న 
ఊవిరి రక్తం వానన వేన్తునే ఉంటుంది. కాని కొత్తపోరాటాల పక్షాన 
ఉండాలనేభావనను వ్యక్తం చేస్తు ప్రపంచీకరణ (ప్రభావాన్ని ఎదుర్కొనే మార్గాలలో 
భాగంగా విదేశి కంపేనీ అయిన కోకోకోలా కంపెనీలో ఉద్యోగం మానేయలేకపోతే 
కనీసం దాని తాగొద్దని ప్రచారం అయినా చేస్తే బాగుండునని సందీగ్భావ్యవస్థలో 
పడిన వ్యక్తులుగా కథలో పార్వతీ శ్రీనివాసులు అర్థం అవుతారు. 


ఈ కథలో “భారత జాతీయతి వంటబట్టించుకున్న పార్వతి బతుకు 
తెరువుకోసం, విదేశి కంపెనీలు ఉద్యోగం చేస్తే తప్పేమిటంటూ శ్రీనివాసులు 
భార్యాభర్తలుగా కొన్నాళ్ళు ఘర్షణ పడి, మాట్లాడుకోవటం మానేసేటట్లుగా 
ప్రపంచీకరణ ప్రభావం అర్థమవుతుంది. 


కొండేపూడి నిర్మల వ్రాసినట్లుగా 'వానరవేసం వీడకముందే గ్లోబలైజేషన్‌ 
జీర్ణించుకుంటుంటే ఉన్న పళాల ఉద్యోగాలు గాలికి ఎగిరిపోయి గోల్డెన్‌ షేక్‌ 
హ్యండ్‌తో చేతులు తెగిపడిపోతాయని మనసులు కలిపి మానవ సంబంధాలను 
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పెంపొందింప చేసేమాట భార్యభర్తల మధ్య నిశ్శబ్దాన్ని తొలగించాలని 
“అధికారులకు లొంగని విజయాల విలువకోసం మాట్లాడేవారు వస్తేనే “ 
మృగాలనుండి ప్రత్యేకింపబడిన మానవులు సత్సంబంధాలను ఏర్పరచుకోగలరని 
బావించవచ్చు. ప్రపంచీకరణలో మానవతకు మరింత బలమైన మెట్లు వేస్తు 
ఆర్థిక ప్రగతిని నిర్మించుకోవాలని, అవసరాలను గుర్తించగలిగే స్వేచ్చతో 
ముందడుగు వేయగలిగితేనే మానవసంబంధాలకు సార్థకత చేకూరుతుంది. 
బుణాల ఆగాధం నుండి భారత దేశాన్ని కాపాడిననాడు “ప్రపంచీకరణ” అనే 
పంచదార కోటింగ్‌ మాత్రకు స్వదేశీయమైన విరుగుడు మందు ఉంటుందని, 
దానికై అవినీతి అలసత్యం విడనాడి ప్రజాసాముఖ్యత, మానవియతను అభివృద్ది 
చేసుకోవాలనే స్ఫురణ కలుగుతుంది. 


ప్రపంచీకరణ ప్రభావం సహస్ర ముఖాల పడగలతో మానవ జీవితాలను 
ఆ(క్రమించుతుంటే మార్కెట్‌ శక్తుల మధ్య మానవ సంబంధాలు నలుగుడికి గురి 
అవుతుంటే ఇంటా బయట స్త్రీలు రకరకాలుగా బాదితులవుతున్నారని ఈ మహిళా 
సాహిత్యంలో అర్థం అవుతారు. పితృస్వామ్య సంస్కృతి వల్ల ఇప్పటికీ బాదితులైన 
మహిళలు ప్రపంచీకరణవలన ఏర్పడిన కొత్త సంస్కృతిక దారికి మరింతగా 
మహిళలు బాదితులవుతారనేది కూడా ప్రధాన ముఖంగా వాస్తవాలుగా చెప్పబడిన 
అనేక విషయాలు ఈకథలో చోటుచేనుకోవటంతో అర్థం అవుతుంది. 
అమానవీయ, ఆప్రజాస్వామిక ధోరణులు పెరిగిపోతున్న సమయంలో స్రీలు 
తమ శక్తి సామర్థ్యాలను పెంచుకొని ఆత్మ రక్షణార్ధం చేసుకుంటూ నిలబడేశక్తిని 
పొందాలని, “మానవీయ స్పర్శ అభివృద్దిలో బాగం కావాలని దానికోసం అందరూ 
ప్రయత్నించాలని (ప్రేరణ కలగక మానదు. మహిళా శక్తియుక్తులను గుర్తిస్తూ, 
మహిళా సాధికారకతతోభారతీయ సంస్కృతిని అభివృద్ధి చేసుకోగలిగితే 
అంతర్జాతీయ వ్యాపారాభివృద్ధి నీడ క్రింద ఉన్న ఆప్రజాస్వామికత అమానవీయత 
అనచబడుతుంది. అనివారమైన ప్రపంచీకరణ ప్రవాహంలోని సుడిగుండాలలో 
చిక్కుకోకుండా ఉండాలంటే మానవ స్పర్శ గల “అభివృద్ధి కి పాటు పడి 
భారతదేశాన్ని బుణవిముక్తి చేయటము అందరిముందున్న కర్తవ్యం. 


(శ్రీ పొట్టిశ్రీరాములు తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం వారి 'వాబ్బుయి” 
పత్రిక జూన్‌ - సెప్టెంబర్‌, 2004) 
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సింగరేణి సాహిత్యం - స్తీలచైతన్యం 

సింగరేణి బొగ్గు గనుల సంస్థ నష్టాల పాలవడానికి కారణంగా, 
ఉత్వాదకతా సామర్భ్యాలపై ప్రభావం చూపించగల పారిశ్రామిక సత్సంధాలు 
క్షీణించటమేనని పత్రికాముఖమైన అభిప్రాయాలు వెల్లడి చేస్తున్నాయి. ఆంధ్రరాష్ట్ర 
ఆర్థిక వ్యవస్థకి ప్రధానమైన. ఉత్పత్తి రంగంగా ఉన్న గని సిరుల పాదులు ఈ 
సింగరేణి బొగ్గు గనులు. బొగ్గు గనులలో ఉత్పత్తి శక్తులు కార్మికులు. గని 
కార్మికుల వృత్తిపరమైన జీవన సమస్యలకు, కౌటుంబిక సామాజిక సమస్యలకు 
దర్పణము వంటిది ఈ సింగరేణి సాహిత్యం. సింగరేణి బొగ్గు గనుల ప్రాంత 
వాసిగా నిరంతరం నిత్య సత్య పారిశ్రామిక విషయాల వివేచనయే వ్యక్తి గత 
అర్హతగా ఈ సాహిత్యాన్ని పరిశీలించడం జరిగింది. సామాన్యంగా సాహిత్యాన్ని 
ప్రాచీనమనీ, ఆధునికమని కాలిక స్పృహతో చెప్పుకోవడం జరుగుతుంది. అయితే 
ఇక్కడ కార్మిక స్పృహతో సింగరేణి సంస్థకు సంబఎధించిన విషయాలను వ్యక్తం 
చేసినందుకు “సింగరేణి” పదాన్ని విశేషణంగా చేసుకొని దీనికి “సింగరేణి 
సాహిత్యం” అని పేరును ఇవ్వడం జరిగింది. సింగరేణి సాహిత్యం వివిధ ప్రక్రియా 
రూపాలల్లో ఆవిష్కరింపబడింది. 1977లో బంగారయ్య పాటతో ప్రారంభమై 
సింగరేణి బతుకులు, నల్ల కలువలు, బొగ్గు పొరల్లో వంటి కథా సంకలనాల 
రూపములోనూ, నల్లవజం, సింగరేణి మండుతోంది, శేషగిరి వంటి నవలా 
ప్రక్రియలలోనూ సింగరేణి కవిత్వం అనే కవితాసంపుటి రూపాలతోనూ 
వెలువడింది. బండక్రింద బతుకులు వంటి స్వగతాలుగానూ, 'సృజని, “అరుణతార” 
వంటి పత్రికలలో ఎన్నో కథలు ప్రచురించబడ్డాయి. చిన్న చిన్న ఏకాంకికలు, 
టెలిఫిల్ములు, సింగరేణి తరంగాలు వంటి టి.వి. ప్రోగ్రాములు తోపాటు నిప్పురవ్వ 
సినిమాలు, వార్త ఉదయం, దర్శిని, చర్చ వంటి పత్రికలలోనూ కోల్‌బెల్ట్‌ కథలు 
వంటి వ్యాసాలలోను సింగరేణి సాహిత్యం వెలువడింది. కొంత అముద్రిత 
సాహిత్యం కూడా ఉంది. 


అల్లం రాజయ్య, కాలువ మల్లయ్య, పవన్‌కుమార్‌, పి. చంద్‌, మూట 
శంకర్‌, వేల్పుల నారాయణ, రఘోత్తమరెడ్డి, జాతశ్రీ మొదలగువారు వ్రాసిన 
కథలు, నవలలు, జయరాజు, వెంకటయ్య, సామేలు మొదలగు వంటివారు 
వ్రాసిన కవిత్వం వచ్చింది. హుసేన్‌, సూర్యం మొదలగు వారు వ్రాసిన పాటలు 
వచ్చాయి. పారిశ్రామిక సంబంధాలలో గని కార్మికుడు సామాజిక సంబంధాలతో 
పాటు సాంఘిక భద్రతను కూడా కోరుకుంటాడు. తనకూ, తనపై ఆధారపడి 
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ఉన్న కుటుంబ వ్యక్తుల జీవన ప్రమాణ స్థాయి బాగుండాలని కోరుకుంటాడు. 
కార్మికుల యొక్క కార్మిక కుటుంబ సంక్షేమం ఉత్పత్తిపై బాగా ప్రభావం 
చూపుతోందని నిపుణులు నిర్ణయించారు. దీనికోసం ప్రభుత్వం 1923 వర్క్‌మెన్‌ 
కాంపెంజేటరీ చట్టం (కార్మిక నష్ట పరిహార చట్టం) 1948 రాష్ట్ర భీమాచట్టం, 
1952 నాటి సిబ్బంది భవిష్య నిధి చట్టాన్ని అమలులోకి తీసుకొచ్చింది. వృత్తిలో 
జరిగే ప్రమాదాల నష్టాలను ఆర్థిక - మానవ సంబంధాల దృక్కోణం నుండి 
ఆలోచించి సాంఘిక భద్రతకై చట్టాలు చేయడం జరిగింది. (గ్రాట్యుటీ, రిటైర్‌మెంట్‌ 
బెనిఫిట్‌, ఫ్యామిలీ పెన్షన్‌ స్కీమ్‌లను ప్రవేశపెట్టాయి. 


మానవ శక్తి అన్నిటికన్నా విలువైనది. మానవ శక్తిని 
సంరక్షించుకుంటూ సద్వినియోగం చేసుకోకపోతే అది ఆ వ్యక్తికి, కుటుంబానికి, 
పనిచేసే సంస్థకు మంచిది కాదు. కార్మికుల కుటుంబ సంక్షేమమే సంస్థ యొక్క 
శ్రేయస్సుగా భావించి ఉచిత గృహ వసతి, కరెంటు, నీరు, హాస్పిటల్‌ వంటివి 
ఏర్పాటు చేశారు. అప్పుడే తాము పని చేసే సంస్థ తమదిగా భావించి కార్మికుడు 
బాధ్యతాయుతంగా పనిని నిర్వహించగలుగుతారు. 


సంక్షేమ కార్యక్రమాలు అంటే గని పని ప్రదేశాలలో రక్షణ, ఆరోగ్యం, 
సలహా సహకారాలు అందించండంతో పాటు పరిశ్రమకు బయట గల కార్మికుని 
వ్యక్తిగత జీవితానికి లేదా కుటుంబ సంక్షేమానికై విద్య, వైద్యం, గృహ వసతి, 
రవాణా, వినోదం వంటి వాటిని కూడా పట్టించుకోవడం, బొగ్గు పరిశ్రమల 
ద్వైపాక్షిక సంయుక్త సంస్థ (జెబిసిసిఐ) జాతీయ బొగ్గు వేతనాల ఒప్పందముకై 
బొగ్గు పరిశ్రమలలో పనిచేసే కార్మికులకు వేతనాల నిర్ణయంతో పాటు తదితర 
కార్మిక సంక్షేమ కార్యక్రమాల గురించి కూడా నిర్ణయాలు చేస్తుంది. 1998 వరకు 
కార్మికులు చనిపోయినా, ఆరోగ్యరీత్యా అసమర్ధత చోటుచేసుకున్నా స్వచ్చందంగా 
రిటైర్‌ అయినా వాళ్ల కుటుంబాలలో ఒకరికి ఉద్యోగం ఇవ్వడం చేసేవారు. 1998 
తర్వాత సంస్థాగత సిబ్బంది కుదింపు చర్యలో భాగంగా స్వచ్చంద రిటైర్‌మెంట్‌ 
అయిన కార్మికుని కుటుంబ వ్యక్తులకు ఉద్యోగాలు ఇవ్వడం మానివేశారు. 


ఒకవేళ కార్మికుడు ప్రమాదంలో చనిపోతే ఉద్యోగం ఇవ్వడం ఎప్పుడూ 
ఉంది. 1952 మైన్స్‌ చట్టం మహిళలకు గని ఉద్యోగంలో ప్రవేశార్షత లేకుండా 
చేసింది. అయితే 2000 వరకు చనిపోయిన కార్మికుల భార్యలకు సర్ఫేసు 
ఉద్యోగాలు ఇచ్చేవారు అయితే ఇప్పుడు ప్రపంచీకరణ ప్రభావంలో భాగంగా 
కంపెనీ మహిళా కార్మికులు అదనంగా ఉన్నారని యాజమాన్యం భావించేసరికి, 
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కుదింపు చర్యలో భాగంగా ఉద్యోగాలు పోతాయేమోనని మహిళ కార్మికులు 
ఆందోళన చెందడం జరుగుతోంది. అయితే సంస్థ వారికి హామీని ఇచ్చింది. 
మహిళా కార్మికులను తొలగించే బదులు దక్షిణాఫ్రికా దేశంలోవలె వారికి కూడా 
భూగర్భ గనులలో తట్టా చెమ్మాస్‌ ఇచ్చి ఉత్తత్తిలో పాలు పంచుకునేటట్టు 
చేయవచ్చు. లేదా సర్ఫేసు ఉద్యోగాలలో నియమించిన పురుష కార్మికుల స్థానంలో 
మహిళా కార్మికులకు శిక్షణను ఇప్పించి పనిని కల్పించవచ్చు. మహానది కోల్‌ 
వీల్హులో మపాళా కార్మికులకు వి.ఆర్‌. ఎన్‌. న్మీమును వరిచయం 
చేయాలనుకుంటూనే అదనంగా మహిళా కార్మిక కుటుంబంలోని కొడుకుకు 
ఉద్యోగం ఇవ్వాలనుకోవడం తిరిగి పితృస్వామ్యాన్ని సంరక్షించుకునే చర్యగా 
స్పష్టమవుతుంది. దానికంటే కూడా మహిళా కార్మికులకు భూగర్భపు పనులను 
చూపించడమే మేలు. లేదా తక్కువ నైపుణ్యం గల పనులలో వారికి శిక్షణను 
ఇచ్చి ప్రోత్సహించవచ్చు. సిబ్బంది కుదింపు చర్యలో భాగంగా ఇప్పుడు నెలవారీ 
ఆర్థిక సౌకర్యం కల్పించారు. 


ప్రతి కుటుంబానికి ఇదివరకు బొగ్గును సప్లయి చేసేవారు. వాతావరణ 
కాలుష్య నివారణలో భాగంగా ఇప్పుడు గ్యాస్‌ సిలిండరు ఉచితంగా ఇస్తున్నారు. 
కార్మికులకు ఉచిత గృహ వసతి చేయాలనే క్రమంలో ఇప్పటి వరకు 30 శాతం 
మంది కార్మికులకు గృహ వసతి కల్పించగలిగారు. ప్రతీ ఇంటిలో ఉచిత కరెంటు, 
పంపు, ఫ్యాను ఇచ్చేవారు. కాని ఈ మధ్య కార్మికుల ఇండ్లకు టైమర్లను 
అమర్చి కరెంటు వృధా కాకుండా నియంత్రించాలని అనుకుంటున్నారు. అయితే 
గృహ వసతిని ఇవ్వని వారికి కేవలం 30/60 రూపాయలు హెచ్‌.ఆర్‌.ఎ.గా 
ఇచ్చిన వారి ఇండ్లకు ఉచిత కరెంటు ఇచ్చేవారు. ఇప్పుడు దానిని రద్దు చేసే 
సరికి కార్మికులు అసంతృప్తికి లోనవుతున్నారు. గనిలో కష్టపడ్డ కార్మికుడు 
ఇంటిలో హాయిగా గాలి పీల్చుకొని నిద్రపోవాలంటే వారి వసతికై (ప్రైవేట్‌ 
ఇళ్లలో నివసించినవారికి కొన్ని యూనిట్ల వరకు కరెంటు విషయంలో 
ప్రత్యామ్నాయంగా కొంత డబ్బుని ఇవ్వాలి. సంస్థ సంక్షేమ కార్యక్రమాలలో 
భాగంగా ఉచిత వైద్య సౌకర్యాలను, సూపర్‌బజారుని, క్రీడారంగాలలో సౌకర్యాలను 
కల్పించారు. 


రాజీ అనే కథలో ఆఫీసర్ల కోసం వారి పెండ్లాములకోసం లక్షలు 
ఖర్చు పెడతారు గాని, కార్మికులకు గుడిసెలు లేవనీ, నీళ్లు దొరకక ఇబ్బంది 
పడుతున్నారని, బొగ్గు తీసేది తామే అని, సొమ్ము ఒకడిది సోకు ఒకరిది అని 
కార్మికులు భావించడం అర్థమవుతుంది. 
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రాజీ’ కథలోనే సాయిలు రోగిప్టుడైన తల్లిని, భార్యను బతికించుకోవాలని 
కొత్తగూడెం ఆస్పత్రిలో వైద్య సౌకర్యం ఉంటుందని భావించి ట్రాన్స్‌ఫర్‌ అడిగితే 
చేయలేదు. తల్లి, భార్య కొత్తగూడెం నీళ్లకు అలవాటుపడ్డారు. సాయిలుకు 
గోదావరిఖనికి ట్రాన్స్‌ఫర్‌ అయితే వెళ్లాడు. కాని అక్కడ తల్లికి, భార్యకు ఆ 
వాతావరణం పడక తిరిగి కొత్తగూడెం ట్రాన్స్‌ఫర్‌కు అడిగితే చేయలేదు. ఆ 
సాయిలు తల్లి, భార్య చనిపోయారు. చేతికొచ్చిన కొడుకు అటువంటి 
పరిస్థితులలో రాజీ పడలేనంటూ, లొల్లి ఉంటుందని చెప్పడం చేత ఎంత కష్టపడి 
పనిచేసినా కార్మిక కుటుంబాలలో నీళ్లకు కరువు ఉంటుందని చెప్పబడుతుంది. 


నల్లవ(జ్రం అనే నవలలో రోజు (త్రీసీము మెట్ల మీద నుండి ఫిల్లరోళ్లు 
ఎక్కుతూ, దిగుతూ, కష్టపడి ఇంటికి వెళ్లేసరికి నిర్వీర్యంగా ఉన్న భర్తను భార్యలు 
వదిలివేసారనేది హాస్య సంభాషణలలో భాగంగా చెప్పుకున్నా అంతర్గత భావం, 
(శామిక కుటుంబ సంబంధాలలోని క్లిష్టత అర్థం అవుతుంది. 


గొడుగు కథలో కృష్ణయ్య అనే ఎలక్ట్రీషియన్‌ భార్య అయిన శ్యామల 
పిల్లల్ని ఇంగ్లీషు చదువులు చదివించాలనుకుంది. కాని వానాకాలంలో 
యూనిఫారం తడవకుండా వెళ్లడానికి గొడుగు కోసమని చెప్పినా కొనలేని 
భర్తయొక్క అసమర్థతకు తన నిరసనను తెలియచేస్తుంది. భర్త ఆదర్శభావాలున్న 
అలసిపోయి వచ్చిన అతను ఇంటి విషయాలు వట్టించుకోవడంలేదని 
బాధపడుతుంది. భర్త మీద కోపం పిల్లల మీద చూపిస్తుంది. తన కాలు మీద 
వేడినీల్లు పడినా పట్టించుకోలేదని బాధపడుతుంది. ఇంతలో గొడుగులు బాగు 
చేసేవాడు వస్తే ఇంట్లో పాత గొడుగునే బాగు చేయిస్తుంది. ఆ బాగుచేసే అతని 
ద్వారా ఇంగ్లీషు మీడియం చదువు చదివిన అతని కొడుకులు ఉద్యోగం రాక 
కాఫీ కప్పులు కడుగుతున్నారనీ, తెలిసి అవగాహన చేసుకొని ఆకాశం పడిపోతున్నా 
కూడా నిజాయితీ కలవాడు కాబట్టి తన భర్త లాంటి వాళ్ళు దాన్ని పడిపోకుండా 
కాపాడుతున్నారని భావించింది. 


నీళ్ళ తగవు అనే కథలో కార్మిక కుటుంబ వాడలలో కార్మికులు 
ఉండేచోటులో ఒక్క పంపు కూడా లేదు. తెల్లారి లేస్తూనే కుండలు పట్టుకుని 
బయలుదేరి కంపెనీ క్వార్టర్స్‌కి వెళ్ళి పట్టుకొస్తారు. ఆలస్యంగా లేచిన సమ్మక్క 
దూరంగా ఉన్న క్వార్టర్‌కి వెళ్లి తొందరగా నీళ్లు తేవాలనుకుంది. కాని ఆ ఇంట్లో 
వాళ్లు తోటకు నీళ్ళు పెడితే ఆ ట్యూబు తీసి నీల్లు పట్టుకున్నందుకు గొడవ 
అవుతుంది. దానితో మాట మాట పెరిగి అధికార వర్గం, కార్మిక వర్గంగా 
చీలిపోతారు. అప్పటికే నీటికోసం ఎన్నిసార్లు అర్జీ పెట్టినా నీళ్ళ వసతి 
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పట్టించుకోలేదని కార్మికులు భావించగా కార్మిక కుటుంబ స్రీలు అదే దారిలో 
పోతున్న ఆఫీసు దొరలను నినాదాలతో ఘెరావు చేస్తారు. ఆ అధికారులు వెంటనే 
వీరికి నీళ్ళవసతి కల్పించడం విశేషం. 


'నీడకోసం? కథలో నారాయణ తన తండ్రికున్న ఒక గదియే గల 
గుడిసెలో ఉంటూ తన భార్యను కాపురానికి తీసుకురాలేని అశక్తత తనలో 
ఉందని అసహనంతో ఉంటాడు. తండ్రి వీరయ్య 20 ఏళ్ళు నుండి పని చేస్తున్నా 
ఇల్లును పెద్దది చేయలేకపోయాడు. తోటి కార్మికులతో చర్చిస్తాడు. నీడకోసం 
ఇల్లులేని కార్మికులందరు కలిసి కట్టకవతల స్థలంలో ఇల్లు వేసుకుంటారు. 
నారాయణ కూడా ఇల్లువేసుకుని భార్య అయిన చంద్రని ఇంటికి తెస్తాడు. హాయిగా 
కాపురం చేసుకుంటుంటారు. కాని ఒక ఎగ్జిక్యూటివ్‌ డైరెక్టర్‌ పోలీసులను పంపించి 
ఆ ఇల్లను పీకి పారేయడంతో దానికి ప్రతీకారంగా ఆ కుటుంబాలన్నీ కలిసి 
బొగ్గు బావి దగ్గర ఉన్న కార్యాలయం దగ్గరగా రేకుల షెడ్లు వేసుకుని వంటలు 
చేసుకోవడం చేస్తారు. వీళ్లని అధికార్లు ఏం చేయలేకపోయారు. 


నెలవు అనే కథలో రాయమల్లు భార్య రాజేశ్వరికున్న పెద్ద ఇల్లు, 
భూములను అనుభవించాలనే కలలు పండడంకోసం భార్యను తీసుకొని కాలరీ 
ఉద్యోగానికి వస్తాడు. డబ్బును కూడపెట్టుకుని నాలుగు. ఎకరాల పొలం 
కొనుక్కుని తిరిగి పల్లెటూల్లో వ్యవసాయం చేసుకోవాలనుకుంటుంది. కాని 
పిల్లల ఖర్చులు పెరిగి జీతం సరిపోదు. కాలరీ ఉద్యోగం అంటే యిష్టం లేని 
భర్త సిగరెట్లకు తాగుడుకు బానిస అవుతాడు. గోఫ్‌ పడ్డ చప్పుడుకు భయం 
వేసి భర్త (కార్మికుడు) మనసు చెదిరిపోయి మానసిక రోగి అవుతాడు. సిక్‌ లీవు 
జీతం కూడా అయిపోతుంది. హాస్పిటల్‌లో ఉన్న మందులతో తగ్గలేదు. అందరి 
సలహా మీద పల్లెటూరికి తీసుకువెళితే రాయమల్లు ఆరోగ్యం బాగవుతుంది. 
తిరిగి కాలరీ ఉద్యోగానికి వెడదామంటే ససేమిరా అంటాడు. కాని భర్తను 
వదిలిపెట్టి అయినా తాను వెళ్లి కాలేరు దగ్గర పని చూసుకుంటానంటుంది. ఈ 
రకమైన కౌటుంబిక సమస్యల నుండి దూరం అవడానికి రాయమల్లు బాగా 
త్రాగి, చచ్చిపోతాడు. దాంతో ఆ కుటుంబం విచ్చిన్నమవుతుంది. బావి పని 
ప్రమాదం కుటుంబ సంబంధాలపై ప్రభావం చూపిస్తుందనేది సర్వేలో కూడా 
వాస్తవ విషయమని అర్ధమయినది. 

(ప్రస్థానం అనే కథలో మాధవయ్య రాఘవయ్య తో 'కాలేరు' (కాలరీస్‌) 
పని కష్టమని చెబుతాడు. అతని భార్య సుగుణ 'కాలేరు(కాలరీస్‌) బతుకు 
బాగుంటుందను కుంటుంది. కాని ఇలా పంపు నీళ్ళ దగ్గర కాళ్ళు పీక్కుపోయేట్లు 
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నిలబడడం, రాళ్ళతోటి బొగ్గు కొట్టి కొట్టి చేతులన్నీ నాశనమవుతన్నాయని, 
చుట్టూ పందులు తిరిగే గుడిసె లోపలికి పోవాలన్న, బయటకు రావాలన్నా, 
వంగి వెళ్ళాలని, పశువుల కంటే హీనంగా తన బతుకు ఉందని వాపోతుంది. 
ఇదే కథలో రాజలింగం తన జీతంలో చాలా భాగం సారాయికి పోతుందనీ, 
డ్యూటీ నుండి ఇంటికి వచ్చి రెస్టు తీసుకుందామనుకుంటే ఇంటి చుట్టు మురుగు 
కాలవల్లో దోమల బెడదలకు కునుకు పట్టదని, సారా తాగితే ఒళ్ళు మరచి 
నిద్రపోతానని అంటాడు. ఆ మాటలు విన్న క్రిష్ణయ్య అంతకు ముందు కార్మికులు 
తాగుబోతులనీ, బాధ్యత లేకుండా ప్రవర్తిస్తారని అనుకున్నాడు కాని వీళ్ళ కష్టానికి, 
మనశ్శాంతికై తాము అనుభవించే దుర్భర కష్టవూరిత జీవితాలకు 
తాత్మాలికంగానైనా ఆ కష్టాన్ని మరచిపోవడానికి కార్మికులకు తాగడం తప్పనిసరి 
అవుతుందని ఇప్పుడు అర్థం చేసుకుంటాడు. దీనిలో కొంత వాస్తవముందని 
కార్మిక వాడలకు వెడితే అర్థం అవుతుంది. అన్ని రకాల కాలుష్యాల మధ్య 
కార్మికులు పని చేస్తున్నారని భావించి ప్రజల దుర్భర జీవితాలు ప్రస్థానంతో 
గాని పూర్తి గావని అది మహా ప్రస్థానంగా మారాలి అనుకుంటాడు కృష్ణయ్య. 


“అగ్గి” అనే కథలో సైరన్‌ కూయగానే బొగ్గు పొయ్యిలు అంటించి 
ప్రీలు పంపు నీళ్ళ కోసం పరుగులు తీసేవిధంగా కార్మిక స్రీలతో ఆ వాడంతా 
హదావుడిగా ఉంటుంది. మల్లమ్మ పొయ్యి వెలిగించి అన్నం వండి దించి భర్తను 
లేపి గుడిసెయొక్క తడక దగ్గరగా వేసి తను పంపు నీళ్ళు తెచ్చే లోపల కుక్క 
అన్నం తినేస్తుంది. మళ్ళీ అన్నం పొయ్యి మీద పడేసి భర్తను చూడమని చెప్పి 
పంపు దగ్గరకు వెళ్ళి నీళ్ళ బిందెతో తిరిగి వస్తుంటే ఆ పొగ చిమ్మిన 
వాతావరణంలో మురుకు కాలువల మధ్య తిరుగుతున్న పందులు అద్దు పడడంతో 
ఆమె అడుగు తప్పి క్రింద పడుతుంది. ఆ కాలుకి ఫ్రాక్సర్‌ అయ్యేసరికి వైద్యం 
చేయించడం కోసం భర్తకు సెలవు లేక డ్యూటీకి వెళ్ళి మస్టరు వేయించుకొని, 
ఆఫీసరును అడిగి యింటికి వచ్చి భార్యను ఆసుపత్రికి తీసుకొని వెడతాడు. 
కాని అక్కడ డాక్టరు పరీక్ష చేస్తూనే మధ్యలో ఆపి అక్కడకు వచ్చిన ఆఫీసరు 
దగ్గరకు వెడతాడు. అతడు బజారుకు అని వెళ్లి స్కూటరు ప్రమాదంలో కాలికి 
దెబ్బ తగిలిన ఒక ఆఫీసరు. అతడు వస్తే అతనికి వెంటనే డాక్టరు వైద్యం 
చేయాలనుకోవడం జరిగింది. పైపెచ్చు ఈమెకు చేస్తున్న వైద్యాన్ని మధ్యలో ఆపి 
మరీ ఆఫీసరుకు వైద్యం చేయడం గమనించగా సంక్షేమ కార్యక్రమాల అమలులో 
కూడా ఎంత వర్గ స్వభావం ఉంటుందో తెలిపే కథగా కనబడుతుంది. ఇలాంటి 
పరిస్థితులను చక్కబెట్టాల్సిన అవసరం, బాధ్యత అందరిపైనా ఉంది. పైగా కార్మిక 
కుటుంబంలో సౌకర్యాలు లేకపోతే కుటుంబ వ్యక్తులు అనారోగ్యానికి గురి 
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అయితే వాళ్లు ఉత్పత్తి రంగంలో పాల్గొనలేని స్థితి స్పష్టమై కుటుంబ సంక్షేమ 
కార్యక్రమాల అమలు సరిగా లేక ఏర్పడిన ఆ కుటుంబ సమస్యలు ఉత్పాదకత 
పై ప్రభావం చూపించగలవని కూడా అర్థం అవుతుంది. 


శత్రువు అనే కథలో బదిలీ వర్మరైన లింగయ్య త్రీ ఎ సీములో వంగి 
తట్ట మోసే పని చేసి చాలా అలసిపోయి ఇంటికి వస్తాడు. ఎదురుచూస్తున్న 
భార్య సుగుణ భర్త రావడం ఆలస్యమయ్యే సరికి ఇంట్లో దోమలు కుట్టడంతో 
నిద్ర పట్టక అసహనంగా ఉంటుంది. భర్తకు పెట్టకుండా అన్నం తినాలని కూడా 
అనిపించదు ఆమెకు. ఇంటికి రాగానే ఆలస్యమయిందేమని అడిగిన సుగుణతో 
లింగయ్యకు మాట్లాడాలనిపించలేదు. స్నానానికి కూర్చుంటే భార్య వచ్చి వీపు 
రుద్దితే రాపిడి తట్టుకోలేక మంట పుట్టి భార్యను విసుక్కుంటాడు. అన్నం పెడితే 
చల్లారిందని విసుక్కుంటాడు. అలిసిన భర్త వెంటనే పడుకునే సరికి అంతవరకు 
భర్తకోసం ఎదురుచూసిన సుగుణ నీరుకారిపోతుంది. గుడిసెలో నిద్రపట్టక, 
బయట వెన్నెల్లో కూర్చుని, తాము పల్లెటూళ్ళలో సహజ వాతావరణంలో గడిపిన 
తమ కుటుంబాన్ని తన భర్తకు, తనకు మధ్యనున్న ఆనాటి ప్రేమానుబంధాలను 
తలచుకుంటుంది. కాని దోమలు కుడుతుంటే నిద్రపట్టని భర్త వెన్నెలలో ఒంటరిగా 
కూర్చున్న భార్య మీద అనుమానం తెచ్చుకుని ఆమెను జుట్టు పట్టి ఈడ్చుకు 
వచ్చేసరికి మనస్సులను శత్రుపూరిత సంబంధాలలోని తీసుకుని వెళ్లినట్లు అర్థం 
అవుతుంది. అంతేకాక ఈ కథలో మిగిలిన కార్మికులు కూడా గని పని కష్టం 
నుండి విముక్తికై తాగొచ్చి భార్యలను చావబాదడం, భార్యల్ని అనుమానించి 
అవమానించడం కార్మిక వాడలో ఉండే సహజ విషయంగా అర్తం అవుతుంది. 
ఈ సందర్భంలో సింగరేణి సంస్థ గ్యాస్‌ని డోర్‌ డెలివరీగా సప్లై చేయడం ఈ 
కథలోని బొగ్గు తెచ్చుకునే సమస్యకు పరిష్కారంగా అర్థం అవుతుంది. మహానది 
కోల్‌ ఫీల్డులో గ్యాస్‌ డోర్‌ డెలివరీ లేదని చెబుతూ కార్మికులు తమ ఇబ్బంది. 
వెల్లడి చేశారు. 


రాక్షసులు అనే కథలో కూడా గనిలో పనిచేసే కార్మికులు త్రాగడం, 
జీతాల రోజున తాగి ఇంటికి వచ్చి భార్యలను చావబాదడం, భార్య ఇంటి ఖర్చులకు 
డబ్బులు అడిగినా కొట్టడం వంటివి కార్మిక కుటుంబాలలో భార్య, భర్తల 
సంబంధాలను శత్రుపూరిత సంబంధాలుగా మారుస్తున్నాయి. తల్లిదండ్రులు అలా 
పోట్లాడుకుంటుంటే ఇంట్లో కొడుకులు తండ్రిని రాక్షసుడిగా భావించడం 
కనబడుతుంది. అంతేకాక నీళ్ల పంపు దగ్గర స్రీలు కూడా శత్రుపూరిత 
సంబంధాలలోకి వెళ్లడంగాను, స్పష్టమవడం చేత పారిశ్రామిక సంబంధాలలోని 
సంక్లిష్టతలు ఇటు మానవ సంబంధాలను ఎలా శత్రుపూరిత సంబంధాలుగా 
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మారుస్తున్నాయో కూడా అర్థం అవుతుంది. 


అంతర్మధనం అనే కథలో కూడా ఇలాగ బొగ్గు పొరల మధ్య మృత్యువుతో 
పోరాడి పోరాడి బయటకు వచ్చేసరికి మనస్సు కర్కశంగా మారి తండ్రి తల్లిని 
తిట్టటంగా అర్థం చేసుకుంటాడు కొడుకు. అందుకే జీవితంలో మానవతా 
దృష్టితో శ్రమను అర్థం చేసుకుంటేనే ఆనందం ఉంటుందని అనుకుంటాడు. 


పెండ్లి అనే కథలో తండ్రి డ్యూటీ నుండి దిగి ఆ వచ్చిన డబ్బులతో 
పిల్లకు ఖర్చు పెట్టి పెళ్ళి చేయడం, పెళ్ళికొడుకు తల్లి ఇంట్లో సామానంతా 
లాంఛనాల క్రింద తీసుకునిపోతే అతనికది దోపిడిగా అనిపించడం, అది గనిలో 
కార్మిక శక్తిని దోపిడి చేసుకోవడం కంటే కూడా ఎక్కువే అని పిచ్చి వీరయ్య 
చెప్పడం కనబడుతుంది. గని ప్రమాదంలో వీరయ్య కాలు విరిగి కుంటివాడయితే 
ఆ సందర్భంలో అతని భార్య అతన్ని వదిలిపెట్టి వెళ్ళిపోతే వీరయ్య పిచ్చివాడిగా 
మారిపోతాడు. ఇలాగే గని పని కష్టం కుటుంబ సంబంధాలను ప్రభావితం చేసి 
కుటుంబ సమస్యలకు కారణం అవుతుందని తెలుస్తూంది. ఇక్కడ పితృస్వామ్యపు 
పోకడలకు అధికార వ్యవస్థ గల పారిశ్రామిక సంబంధాలకు ఉన్న సామ్యాన్ని 
సామాజిక- సాంస్కృతిక సంబంధాల సమ్మేళనంగా పారిశ్రామిక ఆర్థిక 
సంబంధాలు అర్థం అవుతాయి. 


సింగరేణి మండుతోంది అనే నవలలో సంక్షేమ కార్యక్రమాల అమలు 
సరిగ్గా లేకపోగా కార్మికులు కౌటుంబిక సమస్యలతో సతమతమవుతుంటే అతడే 
విధంగా ఉత్పత్తిని సంతృప్తికరంగా తీయగలడని ప్రశ్నకు పెట్టడం జరిగింది. 
కార్మికులకు గుహల వంటి గృహ కల్పన, వీధి దీపాలు, మంచి నీటి సౌకర్యం, 
డ్రైనేజీ నిర్మాణం లేకపోయేసరికి కార్మికులు దీన పరిస్థితులలో ఉండడం చేత 
వారికి మనశ్శాంతి కరువవుతోందని, అది ఉత్పత్తి మీద (ప్రభావం 
చూపించుతుందని కార్మికుల మనశ్శాంతియే పారిశ్రామిక శాంతి అని నిర్దేశించడం 
' కనబడుతుంది. కార్మికుల ఇంటి దగ్గర మురుగు పోయే సౌకర్యం లేక 
దోమకాటుతో జ్వరం ఎక్కువయ్యేసరికి డ్యూటీకి నాగాలు ఎక్కువయ్యాయని 
నిరూపించుతూ అధికార్ల ఇంటి ముందు ఉద్యానవనాల పెంపకానికి కార్మికులు 
చెమటోడ్చితే వచ్చిన డబ్బుని ఖర్చు చేయడానికి మేనేజిమెంట్‌ వెనకాడడం లేదని 
బాధపడడం కూడా కనబడుతుంది. ఆసుపత్రిలో దొరలకున్న సౌకర్యాలు కార్మిక 
కుటంబాలకు లేవని బాదపడ్డారు. కార్మికుడు చనిపోతే వచ్చిన డబ్బును తల్లికి 
కొడుకులను, కొడుకులకు తల్లులను శత్రువులుగా చేసి డబ్బివ్వకుండా 
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తిప్పుకుంటూంటే మానవ సంబంధాలకు హాని కలుగుతుందనీ బాధపడడం 
జరిగింది. కంపెనీ స్కూళ్లలో విద్యార్థుల విషయంలో టీచర్లు వర్గ స్వభావం 
చూపించడం చేత పిల్లలకు చదువంటే వహ్యత కలుగుతోందని చెప్పడం జరిగింది. 
డీపిల్లరింగ్‌ వర్కు దగ్గరున్న కార్మికుడికి వృత్తి రక్షణ కరువు అవడమే గాక 
ఇంటి దగ్గర పిల్లవాడికి వచ్చిన జ్వరానికి కూడా కంపెనీ హాస్పిటల్‌లో వైద్యం 
సరిగా చేయకపోవడం మరియు ప్రైవేటు వైద్య ఖర్చులు గుర్తుకు వచ్చి కార్మికుడికి 
మనశ్శాంతి కూడా కరువు అవుతుంటే ఉత్పత్తి పై దాని ప్రభావం ఉంటుందనేది 
స్పష్టం చేయడం జరిగింది. 


నల్లవజం అనే నవలలో శంకరయ్య దగ్గరలోనున్న బొగ్గు బావికి బదిలీ 
అడిగినా ఒప్పుకోకపోతే దూరమైన గనిలో ఉద్యోగం చేయాల్సిరావడం రోజు 
తన గుడిసె నుండి వెళ్లి రావడంతోనే కాళ్లు గుంజడంతో డ్యూటీ చేయలేక 
నాగాలు పెట్టడం, జీతం కోతలో ఇంటి ఖర్చులకు దబ్బు సరిపోకపోవడం 
అవన్నీ వెరసి కుటుంబ సమస్యలుగా పరిణమించడం కనబడుతుంది. 


పురుడు అనే కథలో ఓదేలు తన కొడుకును సింగరేణి కంపెనీ బడిలో 
వేద్దామని వెడితే సీట్లు లేవని చెబితే గవర్నమెంట్‌ బడిలో చేరుస్తాడు. మిగిలిన 
బళ్లలో ఫీజులు కట్టలేక ఆ పని చేస్తే 10వ తరగతి ఫెయిల్‌ అయి ఆగం ఆగం 
అయితే ఓదేలుకు కొడుకంటే అసహ్యం వేసిందని చెబుతాడు. సింగరేణి 
మండుతోంది అనే నవలలో, బొగ్గు పొరల్లో సమ్మె వంటి కథలలో కార్మికుల 
పిల్లలకు ఒక పట్టానా సింగరేణి బడిలో సీటు రాదనీ, దొరల పిల్లలే ఆ స్కూళ్లల్లో 
చదువుకుంటున్నారనీ కార్మికులు బాధపడ్డారు. అయితే ఇలాంటి సంక్షేమ 
విషయాలను గ్రీవెన్స్‌ సెల్‌లో పెడితే సంబంధిత ఉన్నతాధికారులు చర్యలు 
తీసుకోవడానికి వీలు కలుగుతుందని భావించవచ్చు. దీనికి చిత్తశుద్ధి చాలా 
అవసరం. 


బొగ్గు పొరల్లో అనే కథలో వసతి లేని కార్మికులు గుడిసెలో నీళ్ల 
పంపు దగ్గర తగాదాలు చూస్తే ఎంత బావి పని చేసినా తాగడానికి నీళ్లు ఉండవని 
కార్మికులు భావిస్తారు. గని పనిలో శరీరం అంతా పచ్చి పుండు అవుతుందనీ, 
గుడిసెలో సౌలత్‌ ఉంటే బాగుంటుందనీ, మురుగు కాలువల మీద దోమల 
బెడదతో ఉడకపోతకి నిద్రపట్టక తాగి పడుకుంటామని చెప్పడం జరిగింది. 
కార్మికులు సారాయికి అలవాటు పడడానికి, సంక్షేమ కార్యక్రమాల అమలుకీ 
సంబంధం ఉందనీ అర్ధం అవుతుంది. అంతిమంగా శక్తి నిర్వీర్యమై నాగా 
పెట్టినా, నిద్ర పోయినా, దాని ప్రభావం ఉత్పత్తి ఉత్పాదకత పైనే గాక, ప్రమాదాలు 
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మానవ తప్పిద గని ప్రమాదాలు సంభవించి అటు పారిశ్రామిక, ఇటు మానవ 
సంబంధాలు కూడా మంట కలిసిపోయే అవకాశం ఉందని భావించాలి. 


బండ కింద బతుకుల్లో అనే స్వగతంలో తప్పు చెయ్యని గాడిద ఎవడు 
అనే శీర్షిక కింద కార్మికులు ఇంట్లో బొగ్గుకై డ్యూటీ నుండి సైకిల్‌ మీద పెట్టుకుని 
బొగ్గు పెళ్ళని తీసుకుని వెడితే చార్జిషీటు ఇవ్వడాన్ని నిరసిస్తాడు. వంట చెరుకుకై 
వారానికి ఒకసారే ఇచ్చే బొగ్గు బస్తా సైకిల్‌ మీద పెట్టుకుని తెచ్చుకోలేనితనం 
శత్రువు కథలోను స్పష్టమవుతుంది. 


నల్లవ(జ్రాలు అనే సింగరేణి పాటలలోను, నాటకాలలోనూ కార్మికులకు 
కుటుంబ సంక్షేమం కరువైందనే అసంతృప్తల జ్వాలలు స్పష్టమవుతాయి. 


నిర్ణయం కథలో తమ కుటుంబాలకు కావాల్సిన కనీస సౌకర్యాలు 
లేవని బాధపడారు. 


రాజీ, బొగ్గు పొరల్లో, నీళ్ల కోసం, అగ్గి రాక్షసులు అనే కథలలోనూ, 
సింగరేణి మండుతోంది నవలలోనూ కార్మిక కుటుంబాలు మంచినీటి సౌకర్యం 
లేక ఎంత ఇబ్బంది పడ్డారో అర్థం అవుతుంది. 


రాజీ’ అనే కథలో ఆఫీసర్ల పెళ్ళాల కోసం స్విమ్మింగ్‌ పూల్స్‌ కొరకై 
లక్షలు ఖర్చు పెడతారు గానీ, బొగ్గును తీసి కష్టపడే కార్మికుల కుటుంబాలకు 
నీళ్ల వసతి లేదని పేర్కొంటారు. బొగ్గు పొరల్లో, ప్రస్థానం, రాక్షసులు కథలలో, 
పంపునీళ్ల దగ్గరకు వచ్చేసరికి కార్మిక కుటుంబ స్రీలు శత్రు సంబంధాలలోకి 
వెళుతున్నారనేది అర్థం అవుతోంది. ఈ విషయం మానవ సంబంధాల అభివృద్ధికి 
గొడ్డలి పెట్టువంటిదని మంచినీళ్ల సమస్య తీరిస్తే మానవ సంబంధాలు పటిష్టం 
కాగలుగుతాయనే స్పహ కలగక మానదు. నీళ్ల కోసం కథలో కార్మిక కుటుంబ 
ప్రీలందరూ కలిసి కట్టుగా ఉద్యమించి అధికార్లను ఘెరావ్‌ చేసి మరీ పంపులను 
వేయించుకోవడం, కార్మికుల యొక్క చైతన్యమే కాక కార్మిక కుటుంబ నీల 
చైతన్యం కూడా పారిశ్రామిక సంబంధాలపై ప్రభావం చూపగలుగుతుందని అర్ధం 
అవుతోంది. 


అగ్గి అనే కథలో నీటి వసతి లేక, ఆమె బజారు పంపుకు వెళ్ళి నీళ్ళు 
తెచ్చుకోవడానికి తెల్లవారు జామున పొగమంచులో వెళ్లడం. పారిశుధ్య వసతి 
లేని గుడిసెల సందులో తిరిగే పందులు కాలికి అడ్డం రావడంతో కార్మిక కుటుంబ 
స్రీలు పడిపోవడం, ఆమె వైద్యానికై కార్మికుడు డ్యూటీలో మస్టరు వేయించుకున్నా 
పని చేయలేక భార్య కాలును గురించిన ఆందోళనపడి ఇంటికి వచ్చి హాస్పిటల్‌కి 
తీసుకువెళ్ళాలనుకోవడంగా స్పష్టమవుతుంది. అతను ఉత్పత్తిపై దృష్టి 
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నిలకపోవడానికి కుటుంబ విషయం కారణం అయింది. కాబట్టి కార్మిక కుటుంబ 
సంక్షేమం కూడా పారిశ్రామిక ఉత్పత్తిపై పరోక్ష ప్రభావం చూపుతుందనేది 
స్పష్టమవుతోంది. 


సింగరేణిలో మొత్తం 7 హాస్పిటల్స్‌లో కలిపి 1020 బెడ్ల సౌకర్యం 
ఉండగా 43 అల్లోపతి వైద్య విధాన శాఖలలోను, 2 ఆయుర్వేదిక హాస్పిటల్స్‌ 
ద్వారాను సింగరేణి సిబ్బందికి సంస్థ వైద్య సౌకర్యం అందిస్తుంది. అంతేగాక 
ఆరోగ్య విద్య ప్రచారంలో భాగంగా పారిశుధ్యం పరిశుభ్రత, మలేరియా, ఎయిడ్స్‌ 
వంటి వ్యాధి నిరోధక చర్యలను కార్మిక వాడలలో చేపట్టడం, గుణాత్మక | 
పరిణామం. సింగరేణిలో మందులు హాస్పిటల్‌లోనే ఇవ్వడం పరిపాటి. కాని 
మహానది కోల్‌ ఫీల్లులో హాస్పిటల్స్‌లో అందుబాటులో లేని మందులు డబ్బులు 
పెట్టి వెచ్చించి బయట కొనుక్కుంటే సంస్థ డబ్బు చెల్లిస్తుంది. 

నీదకోసం అనే కథలో కార్మికులకు గృహ వసతి లేకపోవడం, భార్య, 
భర్త సంబంధాలకు అనుకూలమైన కుటుంబ వాతావరణం గల నిర్మాణానికి 
వీలుగా వసతి లేకపోవడం. దానికోసం వారు ఖాళీ చోట గుడిసెలు వేసుకుంటే 
పోలీసుల సహాయంతో అధికార్లు పీకించడం జరుగుతుంది. దానికి బాధపడి 
కార్మికులు ప్రాథమిక అవసరాలు తీరకపోతే పారిశ్రామిక సంబంధాలలో కార్మికులు 
అశాంతికి లోను అవుతారని ఆ అశాంతియే ఉద్యమాన్ని రేకెత్తిస్తుందని స్పష్టం 
చేయడంగా అర్థం అవుతుంది. 


గొడుగు కథలో కృష్ణయ్య ఇంట్లో కొత్త గొడుగు కొనుక్కోవడానికి తగిన 
ఆర్థిక వ్యవస్థ లేకపోయేసరికి అతని భార్య శ్యామల అతనిని ఒక తెలివి 
తక్కువవాడిగా భావించడం, కుటుంబ సంబంధాలలో కార్మికుల ఆర్థిక స్థితిగతులు 
కార్మికులను అశాంతికి గురిచేయడంగా అర్థం అవుతుంది. 


(ప్రస్థానం, బొగ్గు పొరల్లో, 'నల్ల వజ్రం), 'శత్రువు' వంటి కథలలో 
కార్మిక వాడలలో మురుగు నీరు పోయే సౌకర్యం లేక దోమల బెఢద ఎక్కువై 
నిద్ర లేకపోయేసరికి వారికి గనిలో పనిచేయడం ఎంత కష్టంగా ఉంటుందో 
అర్థం అవుతుంది. అంతేగాక బొగ్గు పొరల్లో అనే కథలో ఎల్లారెడ్డి నిద్రలేక 
తూగుతూ గని పనిలో పరాకుగా ఉండడం చేతనే అతడు ప్రమాద సూచనను 
వినలేక ప్రమాదానికి గురి అవడం స్పష్టం అవుతుంది. సింగరేణి మండుతోందని 
అనే కథలో సింగరేణి బడులలోని టీచర్లు వర్గ స్వభావాన్ని చూపించటంతో 
కార్మికుల పిల్లలు చదువుకోలేక పోతున్నారనేది వ్యక్తం చేయడం ఆలోచించాల్సిన 
విషయం. విద్యా సౌకర్యాల విషయంలో జెబిసిసిఐలో 5వ వేతన ఒప్పందం 
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ప్రకారం 8 కోట్ల కేటాయింపు ఉన్నప్పటికీ అస్తవ్యస్తత చోటుచేసుకోకుండా 
చూడాల్సిన బాధ్యత ఉంటుంది. దీనికై అవగాహన ముఖ్యం. అత్యంత 
పక్షపాతంతో కూడిన వర్గ స్వభావపు పోకడలో కార్మికుల పిల్లల భవిష్యత్తుపై 
ప్రభావం చూపుతున్నాయనే భావన కార్మికుల్లో అశాంతిని కల్పించకమానదు. 
కార్మికులు తాము చదుకోకపోయినా తమ పిల్లలైనా చదువుకుని అధికార స్థాయి 
ఉద్యోగాలు చేయ్యాలని ఆశించడం సహజం. 


పురుడు అనే కథలో కంపెనీ బడిలో తన కొడుకుకు నీటు 
రాకపోయేసరికి ప్రయివేటు బడిలో చదివించలేక ప్రభుత్వ బడిలో పెడితే ఆగం 
ఆగం అయినట్లు చెప్పడం, “పోరుబాటిలో కథలో కూడా కార్మికుల పిల్లలతో 
సింగరేణి స్కూల్సులో ప్రవేశం తక్కువగా ఉన్నదని భావించడం జరిగింది. ప్రభుత్వ 
సహాయం ఉన్నా లేకపోయినా సంస్థలో కార్మికులు, అధికార్ల యొక్క సంఖ్యా 
నిష్పత్తిని పట్టి వారి పిల్లలకు సింగరేణి విద్యా సంస్థలలో సీట్లు కేటాయించగలిగితే 
ఈ అపోహ కొద్ది వరకు తగ్గుతుంది. బండకింద బతుకులు అనే స్వగతంలో 
తప్పు చెయ్యని గాడిద ఎవరు అనే శీర్షిక కింద, శత్రువు కథలోనూ కూడా 
కార్మికులు వంట చెరుకుకై బొగ్గు పెళ్లను సైకిల్‌ మీద పెట్టుకుని వస్తే తప్పని, 
చార్జిషీట్లు కూడా ఇచ్చినట్లని అర్థం అవుతోంది. వారికి ఒకసారి బస్తా బొగ్గును 
సైకిల్‌ మీద తీసుకొచ్చి పెట్టుకోవడానికి, డ్యూటీ చేసిన కార్మికులకు ఇబ్బందిగా 
ఉందనీ అధికార్లకు లాగా కార్మిక వాడలో ఇళ్ళకు సప్లై చేసినా బాగుండేది. ఇలా 
కార్మికులు అసంతృప్తికి లోను కావడం కనబడుతుంది. అయితే ఇప్పుడు 
ఇంటింటికి గ్యాసు సప్లై ఉండడంతో ఆ సమస్య తీరిపోయింది. 


నల్లవజం అనే కథలోను, సింగరేణి పాటలలోను, నాటకాలలో, 
సింగరేణి మండుతోంది నవలలో కార్మిక కుటంబ సంక్షేమం కరువవుతోందని 
ఆవేదన వెల్లడించారు. సింగరేణి మండుతోంది అనే నవలలో కార్మికులు కౌటుంబిక 
సమస్యలతో సతమతమవుతుంటే అతడే విధంగా ఉత్పత్తిని తీయగలడని ప్రశ్నకు 
పెట్టడం జరిగింది. గృహ కల్పన, వీధి దీపాలు, మంచి నీటి సౌకర్యం, డ్రయినేజి 
నిర్మాణం లేకపోయేసరికి కార్మికులు వాళ్ల కుటుంబాలు దీన స్థితిలో ఉండడం 
తత్ఫలితంగా కార్మికులకు మనశ్శాంతి లేకపోవడమో పారిశ్రామిక అశాంతికి 
కారణభూతమౌతుందని చెప్పడం జరిగింది. సింగరేణి సాహిత్యంలో కార్మిక 
కుటుంబ చిత్రణ జరిగిన చోటల్లా అరకొర సౌకర్యాలలో ఇబ్బంది పడుతున్న 
కార్మిక జీవితాలు అర్ధం అవుతాయి. కార్మిక సంక్షేమ కార్యక్రమాలకు చట్టబద్దత 
లేకపోయినా కార్మికుల యొక్క మరియు కార్మిక కుటుంబాల సంక్షేమం సంస్థ 
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శ్రేయస్సనే భావనతో యాజమాన్యం వారికి తగిన సౌకర్యాలు కల్పించాలి. దానివల్ల 
ఉత్పత్తి వల్ల తాము సౌకర్యాలు పొందుతామనే భావన వస్తుందని లేకపోతే 
ఉత్పత్తియే పరాయిదయినట్లుగా భావించితే కార్మికులు పరాయీకరణ భావాలతో 
సంస్థను ఆలోచిస్తే కార్మిక భాగస్వామ్యమనే పదానికి అర్థ మారి, కార్మిక సామర్థ్యం 
కుంటుపడితే సంస్థ మనుగడ (ప్రశ్నార్థకంగా మారుతుందని (గ్రహించాలి. 


ముఖ్యంగా మానవీయ సంబంధాలతో ఆలోచించి కార్మిక సంక్షేమ 
కార్యక్రమాలను సజావుగా అమలు జరిగేలా చూడాలి. కార్మిక సంక్షేమంతో 
కూడిన ఉత్పత్తి పెరుగుదలయే సంస్థ అభివృద్ధిగా భావింపబడుతుంది. 


సింగరేణి కార్మికులు సింగరేణి సాహిత్యంలో తమ అసంతృప్పులను 
వెల్లడి చేసుకోగలిగే స్థాయిలో చైతన్యం వచ్చినందుకు, యాజమాన్యం కూడా 
సంక్షేమ దిశగా ముందడుగు వేసిందని చెప్పక తప్పదు. మొత్తం లక్షా 16వేల 
మంది కార్మికులున్నారు. వారు ఇప్పుడు 2002 నాటికి 96,000లకు 
కుదించబడ్డారు. మహానది కోల్‌ఫీల్లులో 60 శాతం కార్మికులకు గృహవసతి 
కల్పించగా సింగరేణి మాత్రం 46శాతం గృహ వసతి సౌకర్యం కల్పించగలిగింది. 
ఇంకా 104 నిర్మాణంలో ఉన్నాయని అర్థం అవుతుంది. నీటి సరఫరా విషయంలో 
46వేల వ్యక్తిగత పంపులు, 4550 కమ్యూనిటీ పంపులు, 523 బోర్‌వెల్స్‌, 130 
కమ్యూనిటీ ట్యాంకులు 2858 ప్రయివేటు ఇండ్లకు పంపు కనెక్షన్లు యిచ్చినట్లు 
నివేదికలు తెలియచేస్తున్నాయి. 42,755 మరుగుదొడ్ల నిర్మాణాన్ని చేపట్టారు. 
సింగరేణి సహకార సంఘాలు ప్రతి బొగ్గుబావి దగ్గర ఏర్పడడం జరిగింది. 


ఒక అప్పర్‌ (పైమరీ, 16 సింగరేణి స్కూళ్లు, ఒక డిగ్రీ కాలేజి, ఒక 
జూనియర్‌ కాలేజీ, ఒక యం.సి.ఏ. కాలేజి నిర్వహణకు సుమారుగా సాలుకు 
8 కోట్ల రూపాయలను సంక్షేమ కార్యక్రమాలలో భాగంగా కేటాయింపును సంస్థ 
నిర్ణయించింది. వీటిల్లో కొన్నింటికి ప్రభుత్వ గ్రాంటు లభిస్తుంది. మహానది 
కోల్‌ఫీల్డ్స్‌ ఏరియాలో రెండు కేంద్రీయ విశ్వ విద్యాలయాలు, ఎనిమిది డి.ఎ.వి. 
స్మూల్సు, 23 ప్రయివేటు స్కూల్సు ఉన్నాయి. సుప్రీంకోర్టు జడ్జిమెంట్‌తో 23 
స్మూల్లని ఒరిస్సా స్టేట్‌ గవర్నమెంట్‌ ప్రభుత్వ విద్యాలయాలుగా తీసుకోవడం 
జరిగింది. మహానది కోల్‌ఫీల్డ్స్‌ సంస్థ మేనేజ్‌మెంట్‌ గ్రాంటు కింద 34లక్షల 
రూపాయలు స్కూల్లకి ఇస్తుంది. అయితే 60శాతం పైగా మార్కులు తెచ్చుకున్న 
వారికి జనరల్‌ స్మాలర్‌షిప్‌ రూపంలో నెలవారి స్మూలు ఫీజులు కట్టడం అక్కడ 
ఉన్నది. 1 నుండి 200 ర్యాంకుల లోపు తెచ్చుకున్న విద్యార్థులకు స్కూలు చదువుల 
కింద 200 రూపాయల చొప్పున డిగ్రీ కోర్సుల వారికి 250 రూపాయల చొప్పున, 
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ఇంజనీరింగ్‌, మెడిసిన్‌ కోర్సులకు 350 చొప్పున మెరిట్‌ స్కాలర్‌షిప్‌లు ఇస్తారు. 
సింగరేణి విద్యా సంస్థలను కూడా ప్రభుత్వానికి అప్పగించగలిగితే సంస్థపై 
కొంత భారం తగ్గుతుందనేది స్పష్టం. 


అయితే యీ కేటాయింపుల కంటే కూడా కష్టించి పనిచేసే సింగరేణి 
కార్మికులు ఎంతమంది ఆ సౌకర్యాలను వినియోగించుకుంటున్నారనేది ప్రత్యేకంగా 
ఆలోచించాల్సిన విషయం. 


సింగరేణి ఉద్యోగుల పిల్లలకు మెడిసిన్‌, ఇంజనీరింగ్‌ సీట్లను పొంది 
మంచి ర్యాంకులు పొందితే ఏడాదికి ఆరువేలు ఇస్తున్నారు. బంగారు పతకాలను 
కూడా ఏర్పాటు చేశారు. అంతేగాక అక్షరాస్యతా కార్యక్రమాలను అటు 
కార్మికులకు, ఇటు కార్మిక కుటుంబాలలోని మహిళలకు ఏర్పాటు చేసి 
అక్షరాస్యతను అభివృద్ధి చేయాలని యాజమాన్యం నిర్ణయించింది. మహానది 
కోల్‌ఫీల్స్‌లోని కార్మికులలో 75 శాతం మంది అక్షరాస్యులు ఉన్నారు. ఇంకా 
కార్మికులను కూడా సంక్షేమ కార్యక్రమాలలో భాగస్వామ్యం చేసేందుకు సింగరేణి 
సేవా సమితిని ఏర్పాటు చేశారు. అంతేగాక ప్రత్యేక సంక్షేమ సదుపాయాల 
కార్యక్రమాలకై స్వాప్‌ (స్పెషల్‌ వెల్ఫేర్‌ ఎమినిటీస్‌ ప్రోగ్రాం) కింద 1997 నుండి 
అభివృద్ధికర కార్యక్రమాలను చేపట్టడం యాజమాన్యానికి కార్మిక సంక్షేమం పట్ల 
ఉన్న దృక్పథానికి నిదర్శనం. స్వాప్‌ కార్యక్రమాల (క్రింద రోడ్లు, వీధి దీపాలు, 
నీటి సరఫరా, పారిశుధ్యం, సులభ కాంప్లెక్సు నిర్మాణం, స్నానాల గదుల నిర్మాణం 
పాడైన తలుపులు కిటికీలు స్థానంలో కొత్తవాటిని ఏర్పాటు చేయడం వంటి 
కార్యక్రమాలను ఈ స్వాప్‌ చేపడుతుంది. దీనికోసం 1997-98 సంవత్సరానికి 
4,55,036, 98-99 నాటికి 37,329, 99-2000కు 1150.00 లక్షలు, 
2001-20028 24 కోట్లుగా అంచనా వేశారు. ' అంతేగాక సింగరేణి సంస్థ 
సంక్షేమ కార్యక్రమాల క్రింద మొత్తం 250 కోట్ల రూపాయలను వెచ్చిస్తోంది. 


మహానది కోల్‌ ఫీల్డ్‌లో 22వేల సిబ్బందికి గాను సంక్షేమ కార్యక్రమాల 
క్రింద 50 కోట్ల రూపాయలు వెచ్చిస్తుందని అర్ధం అయింది. 


యాజమాన్యం ఒక ప్రక్క నష్టాల ఒడిదుడుకుల నుండి బయట 
పడుతూనే మరొక (ప్రక్క సంక్షేమ కార్యక్రమాలకు పెద్దపీట వేయడం నిజంగా 
అభినందనీయమైన విషయం. పైగా మీట్‌ ది జి.యం. కార్యక్రమాలు చేపట్టి 
మరీ కార్మికుల సమస్యలను, కుటుంబ సంక్షేమం పరిశీలించాలనుకునే 
యాజమాన్యపు ప్రయత్నాలు సంస్థ ఉత్పత్తిపై ఒక గుణాత్మక ప్రభావాన్ని 
చూపించుతాయి అనడంలో సందేహంలేదు. 
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శత్రువు కథ చాలా ఆలోచింపచేస్తుంది. కార్మికులకు పని భారం ఎక్కువైతే 
ఇంటికి వచ్చి భార్యను విసుక్కోవడం, భార్య చిన్నబుచ్చుకోవడం, కుటుంబ 
సంబంధాలలో ముఖ్యంగా భార్యాభర్తల సంబంధాల విషయంలో కూడా కార్మికుడు 
పనిలో పడ్డ శ్రమ ప్రభావాన్ని చూపడం అర్థం అవుతుంది. అంతేగాక ఉత్పత్తి 
తమకు పరాయిదూనట్లు ఇంట్లో భార్య కూడా పరాయిదేపోతుందన్న భావంతో 
అనుక్షణం మానసిక ఒత్తిడికి గురి అవుతుంటే పితృస్వామ్య సంసకృతి (ప్రభావం 
ఎక్కువై కుటుంబ సంబంధాలు విచ్చిన్నమవడానికి ఎక్కువ ఆస్మారముంటుంది. 


(1998 లో కాకతీయ యూనివర్సిటీ వారు నిర్వహించిన తెలంగాణా 
సాహిత్య సదస్సు" అనే సెమినార్‌ లో చేసిన పత్రసమర్పణ) 
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తెలుగు కథానిక - ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో 
స్త్రీ - పురుష సంబంధాలు 


సాహిత్య ప్రక్రియలో కథానిక కథ అనే పదాలు సమానార్ధకాలుగా వాడబడు 
తుంటాయి. “కథ” అనే పదంలో పెద్ద,చిన్న కథలుండవచ్చు. కాని కథానికా 
విషయంలో సంక్షిప్తతతో కూడిన అనల్పమైన కల్పన గల కథా వస్తువు ఉంటుంది. 
కథానిక ఆంగ్ల సాహిత్య ప్రభావంతో తెలుగులో వచ్చిన ప్రక్రియ అని అనుకుంటారు 
గానీ మన భారతీయ వాజ్మయంలో ప్రాచీనకాలంలోనే ఈ కథా ప్రక్రియ 
ప్రారంభమైంది. శ్రమ క్రమాన్ని వేగవంతంచేసే క్రమంలోనే ప్రాధమిక అవసరాలకై 
సంకేత రూపంగా వచ్చిన “మాట” భావ వినిమయాన్ని సులభం చేసింది. 
సమాజంలో మానవులు తమ సంబంధాల పటిష్టతకై అనుభవాలను పంచుకునే 
క్రమంలో చెప్పుకునేది కథ. వక్త (శోతల సమావేశంలో పుట్టిన కథకు మానవజాతి 
అభివృద్ధి క్రమానికి అన్యోన్య సంబంధం ఉంది. సామూహిక జీవనం నుండి 
భావాల అభివృద్ధి వినిమయం సాధ్యమయింది. గణసమూహాల నుండి వ్యవసాయ 
వర్గ సమాజాలు రూపొంది నాటి రాజకీయ ఆర్థిక సామాజిక భావబాల వ్యవస్థలో 
వచ్చిన అభివృద్ధి కారణంగా కథ స్పష్టమైన రూపాన్ని తీసుకుంది. భౌతిక 
వాస్తవాలకు మానవుని ప్రతిస్పందనతో “కథలు” గా రూపొందాయని వేద 
వాజ్మయం తెలియజేస్తుంది. “కుటుంబం” స్థిరపదే సందర్భంలో అవసరమైన 
స్తీ పురుష సంబంధాలలోని మానవుల అమూర్తభావనలను వ్యక్తం చేసే రూపంగా 
ఊర్వశీ పురూరవుల కథలు అర్ధం అవుతాయి. 


1930 ప్రాంతాల నుండి మార్చిస్టు దృక్పధం నుండి తెలుగు దేశంలో 
ప్రతిఫలిస్తున్న సామాజిక సాంస్కృతిక కళారంగాల ప్రతినిధిగా కథ వాస్తవిక 
దృక్పథానికి అద్దం పట్టింది కథకులు తన చుట్టు ఉన్న సమాజంనుండి 
కథావస్తువులను తీసుకుని రచించుటచే ఈ కథానికా (ప్రక్రియ తెలుగువారి 
సాంస్కృతిక జీవితంలో ఒక భాగంగా పరిణమించినది వాస్తవిక జీవితాన్ని 
చెప్పేటప్పుడు జీవితాన్ని నడిపించే సామాజిక చలన నూత్రాల (ప్రభావం 
సహజంగానే కథలో చోటు చేసుకుంటుంది. ఒకజాతి సామాజిక చరిత్రను 
నిర్మించేది కథాసాహిత్యం అందుకే ప్రపంచసాహిత్యంలో కథానిక గొప్ప 
ప్రాచుర్యాన్ని పొందిన ప్రక్రియ. కథానిక తనకున్న పాత నిర్వచనాలకు 
అధిగమించింది. సంక్షిప్త్రమైన సన్నివేశ కల్పనలో మానవ జీవన గతుల్ని 
ప్రతిఫలించే ప్రక్రియగా కథానిక నిర్వచింపబడుతోంది. (మిన్‌.కె. బోలే). తెలుగు 
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కథ వైవిధ్యభరితమైన వస్తువులో వెలువడుతున్న సమాజంలో సంక్తిష్టతనొందిన 
ఈ స్థితిలో మానవ సంబంధాలకు సామాజిక వర్గాలకమధ్య గల అంతరాలను 
అర్ధం చేసుకుంటూ రచించిన కథలు చాలా వస్తున్నాయి. 


ప్రపంచాన్ని శాసించే సాంఘిక శక్తులు మారుతున్న కొద్ది, జీవితాన్ని 
(ప్రభావితం చేసే చలనసూత్రాలు కూడా మారుతూవుంటాయి. ఈ చలనసూత్రాల్ని 
అవగాహన చేసుకొన్న కథలు ఆధునిక మానవ జీవితానికి అద్ధం పడుతాయి. 
మంచి కథకు జీవితమే ప్రమాణం. సరళీకృత ఆర్ధిక విధాన ఫలితమగు వ్యాపారం 
నిమిత్తం మనదేశంలో అడుగు పెట్టిన విదేశి కంపెనీల వ్యాపార విధానాలు 
చూపించే విదానాలు మానవ సంబంధాలలోని మంచితనాన్ని తగ్గించేతీరును 
తెలియజేసే కధలేగాక పురుషాధిక్య సమాజ కుటుంబ జీవితంపై చూపించే 
ప్రభావాన్ని కూడా చిత్రించే కథలు అనేకం వచ్చాయి. 


ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో మానవ సంబంధాలన్నీ ఆర్థిక సంబంధాలుగా 
మారాయి. వివాహ వ్యవస్థ గొప్ప మార్పులకు గురి అవుతోంది. (స్తీ తల్లిగా, 
భార్యగా, కుమార్తెగా నిర్వహించే డైమన్నన్ని దాటి తన వ్యక్తిత్వాన్ని నిలబెట్టుకోగలిగే 
నాలుగు డైమన్నన్‌లోనికి ప్రవేశిస్తున్న రోజులివి. స్త్రీ వ్యక్తిత్వానికి విలువలు 
నిలబడాలంటే వివాహవ్యవస్థ గొప్ప మార్పులకు గురి అయితే గానీ స్తీ పురుషుల 
సమానత్వం సాధ్యం కాదనీ వారి మధ్య ఉన్న అసమానత్వం వ్యక్తిగతమైనది 
గాక సామాజికమైనదనీ కొడవటిగంటి కుటుంబరావు గారు ఇదివరకే భావించారు. 
స్త్రీ వాద కథల్లో కుటుంబ వ్యవస్థను, వివాహ వ్యవస్థను తిరస్కరించడం “వివాహం” 
అనే తంతు” లేకుండా “కుటుంబం” అనే చట్రంలోను ఇమడకుండా స్రీ పురుషులు 
కలసి ఉండే 'లివిన్‌టుగెదర్‌' అనే భావనను ప్రతిపాదనకు తెస్తూ కథలు వచ్చాయి. 
వివాహం లేకుండా యువతీ యువకులు స్నేహ పూర్వకంగా ప్రేమగా కలసి 
జీవించాల్సిన ఒక అవసరాన్ని “ఓల్లా” ప్రయోగం కథ మునుపే ప్రతిపాదించింది. 
సమాజంలోని వర్గ విభేదాల కారణంగా పురుషులు కూడా స్వేచ్చా స్వాతంత్రాలను 
కోల్పోయారనీ, కుటుంబం, వివాహం అనేవి అతని వ్యక్తిత్వాన్ని, తెలివినీ హరించి 
వేసూన్నాయని, కుటుంబ సమస్యలను సమాజ సమస్యలుగా తీసుకోవాలీ గాని 
వ్యక్తిగతం కాదనీ సాంఘీకోత్పత్తి రంగాలలో పనిచేస్తూ తాను పెరిగిన 
పరిసరాలకు దూరంగా ఉండే ప్రీలకు 'కుటుంబంి, సెళ్ళీ' లేకుండా బతకాలని 
ఉంటుందని, వివాహ వ్యవస్థలోని కుటుంబ వ్యవస్థలో లోపాలను సరిదిద్దుకోవాలి 
గాని 'కుటుంబం' అనే నిర్మాణం లేకుండా సమాజ నిర్మాణం సజావుగా ఉండదని 
సమాజంలో మనిషి కుటుంబం ద్వారానే గుర్తింపబడుతున్నాడని భావిస్తున్నారు. 
స్త్రీ, పురుషులిద్దరికి కుటుంబం పట్ల, సమాజం పట్ల వివాహ వ్యవస్థ పరిణామాల 
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పట్ల సమానమైన, స్పష్టమైన భావాలు, దృఢమైన వ్యక్తిత్వం, సంస్కార చైతన్యం 
వున్నపుడే లోపాలను సరిదిద్దుకోవటం సాధ్యమౌతుంది. “పెళ్ళి అనేది ఇద్దరు 
సమానమైన వ్యక్తులకు మధ్య మాత్రమే జరగాలి. ‘గ్లోబలైజేషన్‌? పైకి 
రాజకీయమైనదిగా వున్నప్పటికి మానవ సంబంధాలలో అది మార్పులను తెచ్చింది. 
దీనిని ఒక ఆర్థిక పరమైన సాంస్కృతిక దాడిగా భావించారు. దీనివల్ల భద్ర 
జీవన వాంఛా దశ దాటి సుఖలాలస దశలోకి మానవసంబంధాలు (ప్రవేశించాయి. 
అందుకని కారల్‌ మార్క్‌ మానిఫెస్టోల తన ఉత్పత్తుల కోసం నిరంతరం విస్తరించే 
మార్కెట్‌ బూర్జువా వర్గానికి అవసరం అని ఆ అవసరమే బూర్జువా వర్గాన్ని 
భూమండలం మీద అంతటకీ తరుముతుందని దానికై అతను తన గూడును 
ప్రతిచోట పెట్టుకొని ప్రతిచోటులోనూ సంబంధాలు నెలకొల్పుకోవాల్సిన అవసవర 
ఏర్పడుతుంది. 


ఏ దేశం యొక్క ఆర్ధికాభివృద్ధియెనా ఆదేశంలో ఉన్న సాంఘిక, ఆర్థిక, 
రాజకీయ, న్యాయ వ్యవస్థల స్థాయి స్వభావాలను బట్టి నిర్ణయం అవుతుంది. 
“ప్రపంచీకరణ” అంటే ఆయాదేశాల జాతీయ ఆర్థిక వ్యవస్థలు ప్రపంచ ప్రాతిపదిక 
మీద ఏకీకరణం చెందటం. ఖర్చులు తగ్గించుకుని లాభాలు పొందడం, 
పెట్టుబడులను పరదేశాలకు వంపి, అక్కడ తక్కువ ఖర్చులతో ఉత్పత్తి అయిన 
సరుకును అభివృద్ధి చెందిన దేశాలకు అమ్మి అధిక లాభాలను పొందటం గాను 
భావించబడుతోంది. అంతర్జాతీయ ద్రవ్యనిధి వంటి సంస్థలు బహుళజాతి 
సంస్థలకు తమదేశ మార్కెట్లను తెరవాలనీ దానికి అనుగుణంగా దేశ ఆర్థిక 
వ్యవస్థను మార్చుకోవాలని సభ్య దేశాలకు సూచించటం జరిగింది. 


సమాజంలో మానవ మనుగడ సాగడానికి మానవజాతి అభివృద్ధి 
చెందటానికి ఉత్పత్తి, సంతానోత్పత్తి ముఖ్యమైనవి. ఉత్పత్తి విధానంలో పెత్తనం 
నంపాదించిన వురుషులు నంతానోత్పత్తిపై కూడా తన ఆధివత్యం 
ఏర్పరచుకున్నారు. సామాజిక ఉత్పత్తి విధానం కుటుంబ వ్యవస్థ ఒకదానిపై 
ఒకటి ఆధార పడిఉన్న సమాజంలో ప్రీ-పురుష సంబంధాలు అధికార 
సంబంధాలుగా ఉన్న కుటుంబ వ్యవస్థనే బలవంతంగా నిలబెట్టడం జరుగుతుంది. 
అందుకని వివాహ వ్యవన్మ నమాజంలోని అధికార నంబంధాలను 
ప్రజాస్వామీకరించి కుటుంబ సంబంధాలలోనూ ప్రజాస్వామిక విలువలను 
ప్రవేశపెట్టాల్సిన అవసరం ఏర్పడింది. 


“ప్రపంచీకరణం' అనేది ఆధునికమైన ఆలోచన అయినప్పటికీ అందులో 


భాగమైన పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ పారిశ్రామిక విప్లవానంతరం నుండి కొనసాగుతున్న 
విషయమే. ఆర్థికాభివృద్ధిలో భాగంగా మొదలైన దేశీయ మార్కెట్‌కై పెట్టుబడిదారీ 
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వ్యవస్థ యొక్క ఉత్తత్పుల పెంపుదల, అధికమై ఆ ఉత్పత్తుల పంపకానికై 
అంతర్జాతీయ మార్కెట్లు అవనరమవటంతో ఈ (ప్రవంచీకరణ భావన 
పుట్టకొచ్చింది. మార్కెట్ల ద్వారా ఆధిపత్యపు ధోరణికి దారులు ఏర్పడటం ఈ 
(ప్రపంచీకరణ ఫలితమే. 


అ(గరాజ్యాలలో పెట్టుబడిదారీ వ్యవస్థ ద్వారా పెరిగిన ఉత్పత్తి నిల్వలు 
లాభాల తగ్గుదలకు కారణంగా మారటంతో ఆర్థికమాంద్యం ఏర్పడి ధరల 
పెరుగుదలతో కొనుగోలు శక్తి తగ్గి ఆర్థిక సంక్షభం ఏర్పడటం సహజపరిణామం. 
అందుకనే ప్రపంచీకరణలో భాగంగా అంతర్జాతీయ స్వేచ్చా మార్కెట్‌ అవసరాన్ని 
గుర్తించటం జరిగింది. 


దానికై అంతర్జాతీయ వ్యాపార ఒప్పందాలు చేసుకోవటంతో పాటు ఆర్థిక 
వ్యవస్థల ఏకీకరణ అవసరం అయింది. వీటిని సజావుగా జరిగేటట్లు చూడటానికి 
ఏర్పాటైన సంస్థలే 1. అంతర్జాతీయ ద్రవ్యనిధి 2. విశ్వబ్యాంకు ఏర్పాటు. ఈ 
రెండు సంస్థలు ఇచ్చిన ఆదేశానుసారంగా ఆయాదేశాల ఆర్థిక పునర్వ్యవస్థీకరణ 
తప్పనిసరి ఒప్పందంలో భాగంగా ఆయాదేశాలు పాటించాల్సి వచ్చింది. దీని 
వల్ల అభివృద్ధి చెందిన దేశాల కూటమి బహుళజాతి సంస్థలను ఏర్పాటు చేసుకొనే 
వీలుకలగటంతోపాటు ఆయా దేశాలు దిగుమతులపై పన్నులు తగ్గించుకోవటం 
చేయాలి. వీటన్నింటికోసం (పైవేటీ కరణ, ఆర్థిక సరళీకరణలను ఒప్పందాలలోకి 
ప్రవేశించిన సభ్య దేశాలు అలవరచుకోవాల్సి వచ్చింది. (ప్రేవేటీకరణలో పెట్టుబడి 
పెట్టటమే గాక బహుళజాతి సంస్థలకు కూడా ఆర్ధిక పెట్టుబడి పెట్టే వీలు కూడా 
ఉంటుంది. అందుకే ప్రపంచీకరణాన్ని ఆర్ధిక పెట్టుబడి విధానంగా కూడా 
భావిస్తారు. 


ఈ రకంగా మార్చుకులోనవుతున్న ఉత్పత్తి విధానాల వల్ల స్త్రీ- పురుష 
సంబంధాలలో కూడా మార్పు అనివార్యం అని సామాజిక చరిత్ర చెప్పిన సత్యాలు. 
కాబట్టి ఈ ప్రపంచీకరణ వల్ల మార్పుకు లోనైన ప్రీ పురుస సంబంధాలను 
విశ్లేషించాలంటే ముందుగా జాతి సామాజిక చరిత్రను ఎప్పటికప్పుడు 
ప్రతిఫలింపచేసే కథా ప్రక్రియను పరిశీలించాలి, ప్రపంచీకరణ దృక్పధం 
ప్రముఖమైన తదనంతరం వచ్చిన కథలను పరిశీలించటం జరిగింది. 1995 
తర్వాత వచ్చిన కథలను పరిశీలించగా మానవసంబంధాలు వింతగా మార్పుకు 
లోనయ్యాయని స్పష్టం అవటమే గాక ప్రత్యేకించి స్తీ - పురుష సంబంధాలు 
అటు కుటుంబంలోనూ, ఇటు సామాజికంగానూ కొత్త రూపాలను 
సంతరించుకోవటంగా అర్ధం అయింది. అందులో భాగంగా మార్పులను 
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ప్రతిఫలించిన 50 కథలను నమూనాగా అధ్యయనం చేయటం జరిగింది. 
సమాజంలో ్రీ-పురుషులు పుట్టుకతో సమానమైన కూడా చారిత్రకంగా ద్వితీయ 
స్థానంలో ఉన్న మహిళ ఆధునిక పోకడలో ఉద్యోగినిగా సమానస్థాయికి చేరుకుందో 
లేక మరింతగా సాంస్కృతిక దాడికి గురి అయి సంక్షోభాన్ని అనుభవిస్తోందా 
అన్న ఆలోచన వచ్చి వుపాళాజన అధ్యయన కోణం నుండి 
విమర్శించాలనుకోవటం జరిగింది. ప్రజాస్వామ్య దేశంలో ప్రపంచీకరణ 
ప్రజాస్వామిక దృక్పధాన్ని ఆచరణలో ఉంచగలుగుతుందా అని కూడా ఆలోచనలు 
పెరిగాయి. చారిత్రకంగానే అసమస్థాయి ప్రాతిపదికన ఏర్పడిన “కుటుంబం' 
ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో ఎటువంటి మార్పులకు గురి అవుతున్నదన్న 
ఆలోచనతో పరిశోధించినపుడు ఆర్థిక పునర్వ్యవస్థీకరణ కంటే కూడా ప్రజాస్వామిక 
కుటుంబ పునర్వ్యవస్థీకరణ మరింత ప్రాధాన్యతను పొందాల్సిన అవసరం 
ఏర్పడిందని అని అర్ధం అయింది. ప్రీ - పురుష సంబంధాలో వేగవంతమైన 
మార్పులు చోటు చేసుకుంటున్న ఈ సందర్భాలలో స్త్రీ - పురుష సంబంధాల 
గురించి ఆలోచించాల్సిన అవసరం ఏర్పడింది. దానికై వాస్తవ చిత్రీకరణకు 
అద్ధం పట్టే కథానికే సాహిత్యాన్ని పరిశోధించగలిగితేనే సమగ్ర అవగాహన 
ఏర్పడుతుందని భావించటం జరిగింది. తెలుగులో వచ్చిన కథానికలేద కాక, 
అమెరికాలో ఉన్న మన తెలుగు వారు వ్రాసిన కథానికలను కూడా పరిశోధనలో 
భాగం చేసుకోవటం జరిగింది. 


1. మహిళాజన అధ్యయన పద్ధతిలో భాగంగా స్త్రీల జీవితాన్ని నిర్దేశిస్తున్న 
ఆర్థిక రాజకీయ సామాజిక సాంస్కృతిక శక్తుల స్వభావాన్ని తెలుసుకోవటం. 
2. కాలగతికి ఉత్పత్తి సంబంధాలలో వచ్చిన మార్పు వల్ల స్రీ పురుష సంబంధాలలో 
వచ్చిన మార్పును గ్రహించుట. 3. మహిళాభివృద్ధి నిరోధనాంశాలను గుర్తించటం. 
4. ప్రీ - పురుష అసమానత్వాన్ని తెలుసుకోవడం. 5. కుటుంబ సామాజిక 
జీవితాలలో విద్యా ఉపాధిరంగాలలో స్రీలు ఎదుర్కొంటున్న సమస్యలను 
విశ్లేషించటం. 6. పితృస్వామ్య కుటుంబ సామాజిక వ్యవస్థలో (స్ర్తీల సమస్యల 
స్వభావాన్ని అర్థం చేసుకోవటం. 7. ఇంటిపని, మాతృత్వం, 'లైంగికతిని చర్చను 
పెట్టిన కథలను పరిశీలించడం. 8. కథలలో ప్రతిఫలించిన ప్రీ - పురుష 
సంబంధాలను పరిశీలించి వాటి సామాజిక స్వభావాన్ని పరిశీలించడం 
జరుగుతుంది. 


స్త్రీ వాదం ఒక ప్రపంచ దృక్పధం ఒక సామాజిక సిద్ధాంతం. ఒక 
పరిశోధన పరికరం అన్న చేకూరి రామారావు గారి అభిప్రాయాన్ని గ్రహించి 
మార్కిస్టు ఫెమినిజం చెప్పిన ఇంటి చాకిరీ, పిల్లల పెంపకం వంటి విషయాలలో 
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స్తీ చేసే పనికి ఆర్థిక విలువలకు అంచనా వేయాలనే భావనను, రాడికల్‌ ఫెమినిజం 
చెప్పిన పితృస్వామ్యం, లైంగిక అణచివేత, లింగ వివక్ష కారణంగా స్రీ 
ఎదుర్కొంటున్న సమస్యలు, సోషలిస్తు ఫెమిలిజం చెప్పిన (స్త్రీల ఆర్ధిక స్వేచ్చ, 
లింగవివక్ష పునరుత్పత్తిశక్తి, లైంగికత పై పితృస్వామ్య అధికారాన్ని విమర్శకు 
పెట్టటం వాటిని వరిశీలించటం జరిగింది. (స్రీ వాద దృక్కోణంతొ 
పరిశీలించినపుడు స్తీ పురుష సంబంధాలలోని అసమానత్వాన్ని అమానవీయతను 
గుర్తించటం జరిగింది. ప్రపంచీకరణ సందర్భంగా స్వదేశీయ, విదేశీయ 
భారతీయుల కుటుంబ విధానం అర్ధం కాగలిగి, తెలుగు కథానికలి ప్రతిఫలించిన 
కుటుంబ వ్యతిరేక ధోరణి, పెళ్ళీ “తంతు నిరాకరణ, స్త్రీ - పురుష స్నేహ 
సంబంధాలు, స్రీ పురుష సమానత్వం, ప్రజాస్వామిక విలువలతో కూడిన కుటుంబ 
పునర్నిర్మాణ ధోరణి అర్ధం కాగలిగాయి. 


అభివృద్ధిలో భాగంగా మహిళాభివృద్ధిని ప్రభావితం చేస్తున్న రాజకీయ, 
ఆర్ధిక, సాంస్కృతిక చలన సూత్రాలను అధ్యయనం చేస్తున్నపుడు స్తీ = పురుష 
సంబంధాలోని అ(ప్రజాస్వాకత మహిళాభివృద్ధికి ప్రధాన నిరోధకంగా అర్ధం 
కాగలిగింది స్తీ -పురుష సంబంధాలను ప్రభావితం చేస్తున్న “లైంగికత 
రాజకీయార్ధిక విషయాల స్వభావాన్ని ఆలోచించాల్సిన అవసరం ఏర్పడింది. 
ఆర్థిక పునాదిలో (స్రీల ఇంటిచాకిరీ, మాతృత్వపు విధులకు విలువలనివ్వల్సిన 
అవసరాన్ని, గుర్తించటమేగాక, లైంగికత, లింగవివక్ష లైంగిక అణచివేతలో 
భాగంగా పితృస్వామ్య అధికారాన్ని గుర్తించటం జరిగింది. 


ప్రపంచీకరణలో భాగంగా ప్రైవేటీకరణ ఫలితంగా వచ్చిన ఉద్యోగాలలో 
ప్రీ - పురుష సంబంధాలలో వచ్చిన మార్పును గుర్తించటం జరిగింది. అధిక 
లాభాలు, అధికార్జాన, వస్తు సంస్కృతి, ప్రీలపై పురుషులకున్న 'లైంగికతా” దృష్టి, 
ఉద్యోగ రంగాలలో స్త్రీ - పురుష సంబంధాలు సంక్షిష్టతను పొందటంలో స్త్రీలు 
ఎదుర్కొంటున్నారని కుటుంబ స్త్రీగా, ఉద్యోగినిగా స్తీ ఎదుర్కొంటున్న “లైంగిక 
అణిచివేత వల్ల ప్రీ పురుష సంబంధాలలోని అమానవీయతను గుర్తించడం 
జరిగింది, తత్ఫలితంగా కుటుంబ వ్యతిరేక ధోరణి, పెళ్ళి తంతు నిరసన 
పునర్వివాహ సంస్కృతి అర్ధం కాగలిగాయి. స్త్రీ-పురుష సంబంధాలలోని 
అసమానత్వం. అమాననీయతను గుర్తించి స్రీల లైంగికత ఇంటిపని, పిల్లల 
పెంపకం వంటి విషయాలను లైంగిక రాజకీయార్థిక కోణాలనుండి పరిశీలించడం 
జరిగింది. పునరుత్పత్తి ప్రజాస్వామిక కుటుంబ పరిరక్షణ జరిగిన అప్పుడే 
దేశాభివృద్ధికి ఆస్మారముంటుందనే అవగాహన కూడా జరిగింది. 
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ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో సంక్తిష్టతను పొందిన స్త్రీ-పురుష సంబంధాలు 
ప్రతిఫలించిన 50 తెలుగు కథానికలను నమూనాగా పరిశీలనలోకి తీసుకోవటం 
జరిగింది. వాటిలో వున్న ఆంధ్రదేశంలో తెలుగు రచయితలవి మరి కొన్ని, 
విదేశాలలో స్థిరపడ్డ తెలుగువాళ్ళు రాసిన కథానికలను పరిశీలినలోకి తీసుకోవటం 
జరిగింది. ప్రపంచీకరణలో భాగంగా విదేశాల్లో స్థిరపడ్డా పెళ్ళి విషయం దగ్గరికి 
వచ్చేసరికి మన సాంప్రదాయం అంటూ వరకట్నం అడగటం వంటి వైరుధ్యపు 
సంస్కృతి, (స్ర్తీ-పురుష సంబంధాలలో చోటు చేసుకోవటం “అదొక సంస్కృతి” 
అనే కథలో అర్థం అవుతుంది. 


సామాజిక సంబంధాలలో (ప్రతిఫలించిన స్త్రీ - పురుష సంబంధాలను 
పరిశీలిస్తున్సప్పుడు కుటుంబ సంబంధాలలో ఉన్న లింగవివక్ష అమానవీయతకు 
కారణం అనీ, పితృస్వామ్య కుటుంబంలో గల అధికార వ్యవస్థ, లింగ వ్యవస్థను 
గావించి దృష్టింస్తూన్నదని అర్ధం కాగలిగింది. ఇంటిపని, మాతృత్వం లైంగికతా 
విషయంలో స్రీలు సంక్షిష్ట సంబంధాలలో ఉన్నారని, లింగ వివక్ష కారణంగా 
పితృస్వామ్యం అధికారాన్ని చెలాయిస్తోందనీ అర్ధం కాగలిగింది. అంతేగాక 
ప్రపంచీకరణంలో భాగంగా బహుళజాతి సంస్థలు ఫ్యాక్టరీలు ఏర్పాటు చేయటంతో 
ఇటు కుటుంబంలోను, అటు ఉద్యోగరంగంలోను స్రీ - పురుష సంబంధాలలో 
సంక్షిష్టతలు చోటు చేసుకోవటంతో ' వైరనొ అనే కథలో స్పష్టమైంది. ఇంటి పని 
విషయంలో 'సూపర్‌ మామ్‌” సిండ్రోమ్‌” రాజ్యమేలుతూ వచ్చిన కథలుగా, పోగులు 
తెగిన అల్లిక వంటి కథలువచ్చాయి “మాతృత్వం” స్త్రీల ఇష్టానికి సంబంధించిన 
విషయంగా ఆలోచించాలని నందిని” వంటి కథలు, పిల్లల పెంపకపుబాధ్యతకై 
కువైట్‌ వెళ్ళి మహిళ దుస్థితిని తెలియజేస్తూ వచ్చిన “కువైట్‌రైలు” కథలు, పిల్లల 
పెంపకానికి సంబంధించిన బాధ్యత వహించటంలో వచ్చిన మార్పు లివింగ్‌ 
టు గెదర్‌” అనే కథ లోనూ కనపడుతుంది. లింగ వివక్ష కారణంగా అధికారం, 
లైంగికత అనే భావనలు కుటుంబంలోని (ప్రీ-వురుష నంబంధాలను 
పెనుమార్పులకు గురిచేసే విధంగా ఉన్నయని తెలియజెప్పే కుబుసం’ 
“ప్రకంపనలు” తలాక్‌” "పెళ్ళి వంటి కథలు వచ్చాయి. ప్రపంచీకరణ వల్ల వస్తు 
సంస్కృతి పెరిగి దానికై అధికార్టన దిశగా సాగటం, అవసరమైతే డబ్బుకై భార్యని 
ఆదివారం కూడా వెళ్ళి ట్యూషన్‌ చెప్పమని వత్తిడి చేయటం, ఆమె ఆరోగ్యాన్ని 
కూడ పట్టించుకోనంతగా హింసించడం “ఊరికిపోదాంభూదేవి” వంటి కథలోని 
స్త్రీ-పురుష సంబంధాలు అర్ధం అవుతాయి. ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో స్రీలకు 
ఉద్యోగాలు తప్పనిసరి కావడం, స్త్రీల లైంగికతపై పితృస్వామ్యం మరింతగా 
అధికారం పెంచుకోవాలనుకోవటంతో ఇంటా-బయటా స్రీ -వురుష 
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సంబంధాలలోని అమానవీయత అర్ధం కాగలిగింది. 


ప్రీల లైంగికతపై అధికారం చెలాయించుతున్న కథలుగా ‘కుబుసం’ 
“ఇన్‌స్టంట్‌లైఫ్‌ “వైరస్‌ “ఆకాంక్ష “విడాకులు” “అదృష్టవంతుడు” “అరచేతిలో 
గ్లోబు” "హెచ్‌ నందిని” “మంత్రనగరి” “ఎవరి విలువలు నాన్నా!’ “కువైట్‌ రైలు” 
“కామన్‌వెల్త్‌ “పెళ్ళి” 'గట్టుతెగిన చెరువు” 'లివింగ్‌టుగెదర్‌” “సావాసం” సహకారం 
వంటి కథలు వచ్చాయి. 


“వాల్‌పేపర్‌ అనే కథలో స్రీ -పురుష సంబంధాలు యాంత్రీకరింప 
బడుతున్న విషయం అర్థం అయి అభివృద్ధి నీడన ఉన్న అమానవీయత అర్ధం 
అయింది. 


అంతేగాక అభివృద్ధికై పెట్టుబడులనాకర్షించేందుకు వీలుగా టూరిజంను 
విస్తరిస్తూ సాలభంజకల ఏర్పాటుకై పెళ్ళి గాని (ప్రీలను ఉద్యోగాలలో 
నియమించుతూ పెట్టుబడిదారుల లైంగికతృప్తి కై మహిళలను ఉద్యోగ నెపంతో 
ఉపయోగించటం, ఎయిడ్స్‌ బారినపడే విధంగా బలిచేయటం అర్ధం అయి 
ప్రపంచీకరణ లోని చీకటికోణాల మధ్య ఉన్న అమానవీయత అర్ధం కాగలిగింది. 


విదేశాలలోని ఉద్యోగాలలో స్థిరపడటానికి స్రీలు పెళ్ళి అనే పవిత్ర 
బంధానికి స్వస్తి పలికి అవసరమైతే మరొకరి భార్యగా నకిలీ వీసా మీద వెళ్ళటానికై 
సిద్ధపడే విధంగా ఈ ప్రపంచీకరణ నేటి యువతరాన్ని ప్రలోభపెడుతున్న విషయం 
“ఎవరి విలువలునాన్నా”! అన్న కథలో యువతరం ఆలోచనలు అర్థం అయి 
స్త్రీ-పురుష సంబంధాలు మరింతగా సంక్షిష్టతలు నొందుతున్నాయానేది అర్థం 
కాగలిగింది. 


స్త్రీ-పురుష సంబంధాలలో వివాహపు తంతుపట్ల వ్యతిరేఖధోరణితోపాటు 
ప్రజాస్వామిక కుటుంబ వ్యవస్థ నిర్మాణానికి, లైంగిక ఆర్థిక పునరుత్పత్తియుత 
ప్రజాస్వామిక కుటుంబ నిర్మాణ ధోరణికి అద్దంపట్టిన కథగా ఇక్కడ అక్కిరాజు 
భట్టిప్రోలు వ్రాసిన “నందిని. అనే కథను ఉదాహరణగా తీసుకొని చెప్పటం 
జరిగింది. 


“నందిని” అనే కథలో ఆడపిల్లలు, ఆర్థిక స్వాతంత్రం లేకపోవటం చేతనో 
లేదా నిత్యావసరాలు తీరకపోవటంచేతనో పెళ్ళి తప్ప బతకటానికి మరో ఆధారం 
లేకనే పెళ్ళితో రాటీపడుతున్నారనీ, పెళ్ళి ఆడవాళ్ళ ఉద్యోగానికి, జీవితానికి 
అడంకి అనిభావించిన నందినికి “పెళ్ళి” తంతు మరీ అన్యాయంగా అనిపించింది. 
పెళ్ళి అత్యవసరమైన విషయమని అనిపించవచ్చు, ఆలోచిద్దాం అనుకుంది. ఆమెకు 
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పెళ్ళిమీద నమ్మకం లేదు. అది రక్షణ నివ్వటం లేదు కదా ఆడవాళ్ళు అవమాన 
పడేవిధంగా ఉందని భావించి. ఆడవాళ్ళు చదువు , స్వావలంబనకు కాకుండా 
పెళ్ళీ కోసం చదువుగా సమాజం భావించటాన్ని సమాజం గుర్తించింది. ప్రీలను 
గుర్తించని, విలువ నివ్వని వ్యవస్థ మీద నందినికి నమ్మకం లేదు. అయితే ఆమె 
స్నేహితురాలు మాధవి సమాజ సంబంధాలో మనిషి ఉండాలంటే సమాజాన్ని 
పెళ్ళి విషయంలో మాత్రం సమాధానపరచాల్సిన అవసరం ఉందని చెబుతుంది. 
పెళ్ళి చేసుకోకుండా ఎవరిబతుకు వాళ్ళు ఒంటరిగా బతుకుతామంటే సమస్య 
తీరదని, ఆర్థిక స్వాతంత్ర్యం ద్వారా విముక్తి ఉందనీ, మానవ మనస్తత్వాన్ని 
ఎదిరించి సమాజాన్ని మార్చాలని చెబుతుంది. పెళ్ళి కోసం రాజీపడకుండా, 
పెళ్ళి తర్వాత ఎలా బతకాలనుకుంటూన్నామో చెప్పగలిగే ధైర్యం రావాలిఅని 
పెళ్ళి ఆడవాళ్ళకి ఒక సాంఘిక భద్రత నిస్తుందని కూడా ఆలోచించాలంటుంది 
మాధవి. 


నందిని తన కొలీగ్‌ అయిన మార్క్‌ అనే వ్యక్తితో ఉద్యోగపరంగా కలిసిపని 
చేసిన కొన్నాళ్ళకు మార్క్‌ నందినిలోని నిశ్చింతపట్ల ఆకర్షితుడై కలిసి ఉండాలని 
భావిస్తాడు. నందిని గర్భవతి అని తెలిసిన తర్వాత పెళ్ళి చేసుకుందామని మార్క్‌ 
నందినిని అడిగితే, తన మీద జాలిపడి ఆ ప్రస్తావన తేవద్దనీ, డెలివరీ అయిన 
తరువాత ఒకళ్ళకొకళ్ళం కమిట్‌ అయి జీవితాంతం ఒకళ్ళ తోడు ఒకళ్ళకు 
అవసరమని భావిస్తే పెళ్ళిచేసుకొందామని అంటుంది నందిని. తన బిడ్డ తనకు 
తోడుగా ఉంటే చాలని భావిస్తుంది గానీ, పెళ్ళిచేసుకోవాలని అనుకోదు. బిడ్డని 
కనాలనే నిర్ణయం కూడా నందినిదే. మార్క్‌ని పెళ్ళి చేసుకోమని తల్లి అడిగితే 
పెళ్ళి చేసుకున్నా కలిసిఉంటే ఇంతకంటే మార్పు ఉండదనీ, పెళ్ళి తరువాత 
మార్క్‌ మనసు మారితే విడాకుల ఖర్చు తప్ప ఉపమయోగం ఉండదని చెబుతుంది. 
నందిని తల్లిదండ్రులని చూసిన తర్వాత మార్క్‌కు భారతీయ కుటుంబ వ్యవస్థ 
పట్ల గౌరవం పెరిగి నందినిని పెళ్ళి చేసుకోవాలని, నందినిని, పిల్లాడిని వదిలి 
బతుకలేనని, పెళ్ళి చేనుకొని మాత్రమే నందినితో కలని 
జీవించాలనుకుంటుంన్నట్లు లేకపోతే ఉండదలచుకోనట్లు చెబుతాడు. నందిని 
గెలుపు ఓటములు పెళ్ళి తంతును గురించిన భావనలుకాని తాను ఏర్పరుచుకున్న 
ఒంటిరిగా జీవించటం అనే భావన ముఖ్యము కాదని నందిని భావించి మార్క్‌ 
ఇచ్చిన ఉంగరాన్ని పెట్టుకుంటుంది. 


ఈ కథలో కుటుంబ వ్యవస్థ ఏర్పడటానికి పెళ్ళి అనే తంతు, పెళ్ళి 
వెనుకాల ఉన్న పితృస్వామ్య అధికార సంస్కృతి పట్ల నిరసనను వ్యక్తంచేసి 
ఇద్దరూ సమానత్వం గల ప్రజాస్వామిక కుటుంబ వ్యవస్థాపనలో జీవించాల్సిన 
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అవసరన్ని గుర్తించినట్టు అర్ధం అవుతుంది. ఎంత చదివినా పెద్ద ఉద్యోగాల 
కోసం అమెరికా వెళ్ళినా కుటుంబ వ్యవస్థకుపెళ్ళి' అనే దానికున్న విలువల్ని 
ప్రతిపాధించే కథ ఇది. అయితే గుడ్డిగా వివాహతంతు కోసం పెళ్ళి చేసుకొనేటట్లు 
కాకుండా ఒకరినొకరు జీవితాంతం అవసరం అని భావించినప్పుడు మాత్రమే 
“పెళ్ళి” కుటుంబ వ్యవస్థ, స్థిరత్వాన్ని పొందగలదని రచయిత భావన. 


తెలుగు కథానికా సాహిత్యాన్ని పరిశీలిస్తే ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో 
మానవ సంబంధాలు పలుచబడుతున్నాయనీ, స్త్రీ-పురుష సంబంధాలతో 
సంక్ఫిష్టతలు చోటుచుసుకుంటూ మునపటి అసమానత్వానికి తోడు అమాననీయత 
కూడా చోటు చేసుకుంటుందనీ అర్థం అవుతుంది. 


ప్రీ-పురుషుల ఆర్థిక సామాజిక వైవాహిక సంబంధాల్లో విప్లవాత్మక 
మార్పులు వస్తేగానీ కుటుంబ సమల్యలు పరిష్కరించబడవు. సమాజంలో 
ప్రీ-పురుష సంబంధాలు భార్యాభర్తల సంబంధాలుగానేకాక సమాజంలోని అన్ని 
సంబంధాలలో తండ్రి-కూతురు, అన్నా-చెల్లెల్లా ఆడ-మగ స్నేహితులు అన్న 
సంబంధాలు లింగతలో కూడా అర్ధం చేసుకోవాలి, ఉత్పత్తి విధానంలో వచ్చిన 
మార్పులు దాని వల్ల జీవన విధానంలో వచ్చిన మార్పులు మనిషి శరీరాన్ని దాని 
ధర్మాన్ని కూడా మారుస్తాయి. మనుషుల శరీరాలలో వచ్చిన మార్పుఉ మళ్ళీ 
కొత్త సామాజిక మార్పులకు కారణం అవుతాయి. 


భారతీయ కుటుంబ వ్యవస్థ, మానవ సంస్కృతీ అన్నీ స్త్రీల లైంగికతమీద 
ఆధారపడి ఉన్నాయి. (స్రీలను అసమానస్థితిలో ఉంచడం, విడాకులకు 
పరిమితపరుస్తూ వివాహంకాకుండా పుట్టిన పిల్లలను గుర్తించి పునిరాకరించటం 
వంటివి చేయటం కేవలం స్ర్తీకి ఆర్థిక స్వాతంత్రం లేకపోవటం, ఉత్పత్తిలో 
భాగస్వామ్యం లేకపోవడంగా అర్థం అయింది. 


అయితే ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో “ప్రేమి అనే గొప్ప మానవతా భావన 
గలదాన్ని కూడా అన్ని విలువలతోపాటే ఒక మార్కెట్‌ సరకుగా చూసి 
అమ్మజూపటం, కాలం తెచ్చిన మార్పులతో భార్యాభర్తల స్వభావాలు మార్పులకు 
లోనవటం ఆ కొత్త మార్పులను అర్థం చేసుకోవాలంటే, (స్త్రీ తన రక్షణ తాను 
చూసుకోగలదనీ, ఆమెను మనసుకు, శరీరానికి ఆమెయే అధిపతిఅనీ, స్రీలకు 
సౌందర్యంతో గాక వ్యక్తిత్వపు విలువలుంటాయనీ గుర్తించగలిగితే తానే స్త్రీ-పురుష 
సంబంధాలు మెరుగుపడుతాయి. కుటుంబంలో కూడా స్రీలకు సమానమైన 
సాధికారకత ఉండాలని, భావించగలిగితేనే కుటుంబం సంబంధాలో (స్ర్తీ-పురుష 
సంబంధాలు సమాన స్థాయిలో ఉండగలిగి (పేమ సంబంధాలు గల మానవ 
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విలువలను సంతరించుకుని ప్రజాస్వామిక కుటుంబం ఏర్పడుతుంది. 


సామాజిక (స్త్రీ-పురుష సంబంధాలలో కూడా మార్చురావాలి. ఆమొనొక 
సరుకుగా, సౌదర్య వస్తువుగా చూసి ఆమె లైంగికతపై ఆధిపత్యం పొందాలనుకునే 
దృష్టిని తగ్గించుకొని స్రీ యొక్క మేథాశక్తికి, ఆమె వ్యక్తిత్వానికి విలువనివ్వగలిగితేనే 
సమాజంలో గ్రీ-పురుష సంబంధాలలో స్నేహ సంబంధాలు చోటుచేసుకుంటాయి. 
లింగ వివక్ష లేకుండా సమణస్థాయి సమాజ సంబంధాలు ఏర్పడితేనే ప్రీ-పురుష 
సంబంధాలోని అమానవీయత తొలగుతుంది. అందుకే ప్రపంచీకరణానికి 
మానవముఖం ఉండాలనీ, సమాజంలో కుటుంబం-సామాజిక సంబంధాలలో 
ప్రజాస్వామిక దృక్పధం పెరిగితేనే (స్రీ-పురుష సంబంధాలు మానవీయ 
సంబంధాలుగా పరిధవిల్లతాయి. కధానిక పరిశీలనా ఫలితాలుగా ఆవిష్మరింపబడ్డ 
సత్యం. అది సామాజిక వాస్తవమని కూడా సర్వేలతోనూ, మీడియాల ద్వారా 
అర్థమయింది. 


(2009 లో నింగరేణి మహిళా డిగ్రీ కళాశాల వారి “ఖనిత్రి అనే 
రిసెర్ట్‌ పత్రికలో ప్రచురించబడినది. ) 
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మహిళా బైతన్యం 

ప్రభుత్వం ప్రవేశపెట్టిన బాలిక సంరక్షణ పథకాలు, మతాశిశు సంక్షేమ 
పథకాలు అమలులో ఉండాలనుకోవటంతో పాటు ద్వాక్రా గ్రూపుల ఉత్పత్తుల 
ద్వారా సంభవనీయమైన స్త్రీ శక్తిని గ్రహించగలిగితేనే మహిళాభివృద్ధి ఉంటుందనీ, 
తద్వారా దేశాభివృద్ధికి అవకాశము ఉంటుందని నిపుణుల అంచన. అయితే 
దేశాభివృద్ధిని సాధించాలంటే మానవవనరులను సంక్రమంగానూ, సమగ్రంగానూ 
వినియోగించు కోవాలి. దానిలో భాగంగా స్రీ శక్తియుక్తులను చక్కగా 
(గహించగలగాలి. ఇక్కడ (గహించగలగటం అంటే ప్రీల శక్తియుక్తులను 
వినియోగంలోకి తెచ్చుకోవటంతోపాటు వాటికి విలువలనివ్వగలగి, 
గుర్తించగలగటంగా భావించాలి. ప్రత్యక్షంగానో పరోక్షంగానో ఏదో ఒక రూపంలో 
స్త్రీల శక్తి దేశాభివృద్ధిలో ఉపయోగింపబడటం జరుగుతోంది. కానీ దానికి 
ఆర్థికపరమైన విలువలు కట్టకపోవటంతో గుర్తింపుకు నోచుకోవటంలేదు. 
అంతేకాక స్త్రీలలో నిద్రాణమైయుండి, ఇంకనూ వెలుగులోకి రావల్సిన 
శక్తియుక్తులున్నాయనే భావన కూడా ఉంది. అయితే ఆశక్తియుక్తులు ప్రకాశమానం 
కాగలగాలంటే దానికి తగినట్లుగా లైంగిక వేధింపులులేని స్వేచ్చాయుత 
వాతావరణం ఉండాలి. అయితే (న్రీలు నమాజా వరిజ్ఞానాన్ని 
సంతరించుకోగలిగినప్పుడే అది వీలవుతుంది. దాని కోసం స్రీలు ముందుగా 
విద్యావంతులవాలి. ఆ లక్ష్యాన్నే అంతర్జాతీయ మహిళా సంవత్సరపు చిహ్నం 
స్పష్టపరుస్తోంది. ఆ లక్ష్య సాధనలో ముందుగా స్ర్తీలు తమ శక్తిని తాము 
గుర్తించగలిగిన చైతన్యవంతులు కావాలి. శక్తిమంతులుగా సమాజంలో 
ఎదగగలగాలి. ఆకాశంలో సగం” అన్నంతగా ఎదగగలిగితేనే వారి శక్తి సామర్థ్యాల 
వినియోగత దేశాభివృద్ధిలో ప్రాధాన్యతను సంతరించుకుంటుంది. అందుకే న్‌లు 
ఏమేరకు నిలబడగలరో అంతవరకు వారిని నిలబడనియ్యండి. వారి స్థితి జాతి 
యావత్తు స్థితిని నిర్ణయిస్తుందని ్రాన్సిస్‌రైట్‌ చెప్పారు. 


ఆధునిక యుగంలో లాభార్దనయే ధ్యేయంగా కల పెట్టుబడిదారి 
నవమాజవ్యవనృ్ఫలోని అవ్యవన్శ్ఫికృత రంగాలు నీల శమ శక్తిని 
వినియోగించుకుంటూనే దానికి తక్కువ విలువలను ఇవ్వటంచేత దేశాభివృద్ధిలో 
స్త్రీల శక్తి సామర్థ్యాలకు గుర్తింపు లేకుండా పోతోంది. సంపన్నవర్గీయుల స్రీలకు 
విశాంతి సమయం ఉన్నప్పటికీ మధ్యతరగతి స్రీలు, శ్రామిక వర్గ స్త్రీలు 
ఇంటాబయటా గణనీయమైన సేవలను అందిస్తున్నా కూడా వారి శక్తియుక్తులను 
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దేశాభివృద్ధిలో పరిగణింపబడకపోవటం శోచనీయం. ఉత్పత్తిరంగాలలో 
ప్రాధాన్యతగల పనులను స్రీలకు కేటాయించకపోవటంతోనూ (స్త్రీశక్తి సక్రమంగా 
వినియోగంలోకి రావటంలేదు. 


దేశాభివృద్ధిలో ప్రధానమైన మానవవనరుల ఉత్పత్తికి మాత్రం స్త్రీల 
సంతానోత్పత్తి శక్తియే మౌళికమైనది. కానీ (స్త్రీని సంతానాన్నికనిచ్చే యంత్రంగా 
భావించటంచేత గ్రీలకు కూడా ఉత్పత్తి సాధనాలకున్న తరుగుదలవంటి విలువలే 
గానీ, ఉత్పత్తి శక్తులకిచ్చిన విలువలనీయకపోవటంచేత స్త్రీ శక్తి దేశాభివృద్ధిలో 
ప్రాధాన్యతను సంతరించుకోలేదు. అంతేగాక ఆ సతానాన్ని పెంచే బాధ్యతగా 
కూడా గ్రీదేనని శ్రమ విభజనలో భాగంగా అనాదిగా నిర్ణయించబడటం చేత 
పిల్లల పెంపకాలనికై వినియోగింపబడిన స్తీ శక్తి గుర్తింపుకుగాని, గ్రహింపుకుగాని 
రావటంలేదు. సంతానోత్పత్తి, పిల్లలపెంపకం వంటి బాధ్యతలలో నిరంతరం 
శ్రమైక కష్టజీవులైన (స్రీలు నీరసించటం చేత వాళ్ళ (శ్రమశక్తిని సామాజిక 
ఉత్పత్తిరంగంలో వినియోగించినా కూడా వారిపనికి తక్కువ విలువలే ఇవ్వటం 
జరుగుతోంది. నిరంతర శారీరక (శ్రమచేత (స్రీలు మానసికంగా శక్తిహీనులనే 
భావనతో ఆర్ధిక ఉత్పత్తుల రంగంలో అ(ప్రాధాన్యమైన పనులను వారికి 
కేటాయించడం. చేసిన పనులకు కూడా తక్కువ విలువలను అంచనా వేసి 
తక్కువవేతనాలు నిర్ణయించటం జరుగుతోంది. అంతేగాక స్రీల సంతానోత్పత్తి 
శక్తికి, ఇంటి చాకిరీకి విలువనివ్వకపోవటంలో అవి ఏకాన మీలో 
భాగంకాకపోవటం జరుగుతోంది. అందుకే ఇంటి చాకిరీని వృత్తిపరంగా భావించి 
ఆర్థిక విలువలను కలిగిస్తేనే ప్రీల శక్తి గ్రహింపుకు రాబడుతుంది. భారతంలో 
లైంగిక దోపిడీకి ప్రతీకయెన “మాధవి” యొక్క సంతానోత్పత్తి శక్తికి ఆర్థిక 
విలువలను అంచనా వేయటంగా స్పష్టమయిన విషయమే. నేటి ప్రపంచంలోను 
అద్దెకూ, అమ్మకానికి సంతానోత్పత్తిశక్తిని ఫణంగా పెట్టటమంటే కుటుంబ 
వ్యవస్థలో ఆశక్తికి విలువలేకపోయినా మార్కెట్‌ వ్యవస్థలో (్రీల సంతానోత్పత్తి 
శక్తికి వినియోగితా విలువలు కట్టటంగా కనపడుతోంది. (స్రీలు తమ 
సంతానోత్పత్తికి శక్తి చేత ఉత్పత్తి శక్తులను అందించటం అంటే పరోక్షంగా 
సామాజిక ఉత్పత్తులలో స్త్రీల శక్తి వినియోగింపబడటమే. అయితే స్రీసంతానోత్పత్తికి 
పరోక్షంగా ఆర్థిక విలువలు ఉన్నాయని భావించటం ప్రీల యొక్క మానవ 
విలువలకు గొడ్డలిపెట్టని అర్ధం చేసుకోవాలి. 


“ఆడదంటే అబలా కడుపుచించుకుపోతున్నా చలించక కనబోయే 
పాపకోసం ఓరిమితో చిరునవ్వునవ్వే కోమలిని అబల అంటే సబబుగా వుంటుందా 
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సరిగ్గా ఆలోచించి గౌరవించండి” అని శారదా అశోక వర్ధన్‌ గారి కవితలో (స్త్రీల 
సంతానోత్పత్తి శక్తికి ఎలాంటి గౌరవంఉందో, దానికి ఏవిధంగా విలువలు ఇవ్వాలి 
గుర్తించమనే హెచ్చరిక కూడా కన్పడుతోంది. 


బౌద్ధిక (శ్రమ, శారీరక శ్రమకు మధ్యనున్న అంతులేని అగాధాలను 
పరిష్కరించి స్రీలు తమ శక్తిని వినయోగించి చేస్తే “ఉత్సాదకతి దేశాభివృద్ధిలో 
గుర్తింపు పొందాలి . కుటుంబానికి సంబంధించిన మొత్తం పనిని స్రీలకు మాత్రమే 
నిర్ణయించటంచేత కూడా స్రీలకు కుటుంబం బయటగల అవకాశాలను 
కుదించటం అనే కుట్రగా అర్ధమవుతుంది. ఇంటి చాకిరీతో వాళ్ళ మెదళ్ళను 
మొద్దుబారేటట్లు చేసే వారికి సమాన అవకాశాలు నిరాకరించటం అంటే 
సమాజంలో స్రీలు మాత్రం అందించగలిగిన అంశాలను పోగొట్టుకోవడమే వ్యక్తి 
సామర్థ్యం ప్రతిపాదికగా సమాజం అభివృద్ధి చెందుతుంది. అందుకే ముందుగా 
స్త్రీ పరాధీనత పరాయీకరణ అనే భావజాలం నుండి విముక్తిని పొందాలి. 


కుటుంబ స్థాయిలో నిర్ణయాధికారంలో భాగస్వామ్యమే సమాజంలో 
సాధికారికతకు బాటలు వేయగలుగుతుంది. అప్పుడే దేశాభివృద్ధి సాధ్యమవుతుంది. 


అయితే ఇప్పుడిప్పుడే సామాజిక రంగాలలో (స్రీ శక్తియుక్తులను 
వినియోగించు కోవలసిన చారిత్రక అవసరం ఏర్పడటంతో దేశాభివృద్ధిలో వీల 
శక్తియుక్తులు గుర్తింపుకు వచ్చే అవకాశాలు ఏర్పడ్డాయి. అనేక అత్యున్నత 
రంగాలలో పెద్దపీట వేయించుకుంటున్న స్త్రీ శక్తియుక్తులు మరి దేశాన్ని కూడా 
రక్షించగలవని భావించడంలో అతిశయోక్తి ఉండదు. వ్యవసాయం, 
అవ్యవస్థీకృతరంగాలలోనూ కూలీలుగా 70 శాతం స్రీలు పనిచేస్తున్నట్లు 
తెలుస్తోంది. హ్యూమన్‌ కంప్యూటర్‌ వంటి శకుంతలశక్తి కంప్యూటర్‌లోని లెక్కలకు 
అతీతం. 


ఆధునిక యుగంలో పెరుగుతున్న విజ్ఞానానికి అనుగుణంగా సామాజిక 
సంబంధాల స్త్రీల శక్తియుక్తులు దేశాభివృద్ధికి ఆవశ్యకమవుతున్నాయి. ఈ 
తరుణంలో కొన్ని రంగాలకు మాత్రమే (స్రీలు వరిమితం కాకుండా 
అన్నిరంగాలలోనూ పురుషులతోపాటు సహజీవులుగా సమానావకాశాలు 
పొందాల్సిన చారిత్రక అవసరం ఏర్పడింది. ప్రతి ప్రీ ఆత్మశక్తితో సమాజానికి 
ఊపిరిపోస్తే దేశాభివృద్ధి తధ్యం. 


(31.01.2002 వార్త దినవత్రిక లో ప్రచురించిన బేశాభివ్భద్ధిలో 
స్త్రీల శక్తియుక్తులు) 
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1953 సం॥లో గుంటూరు జాల్లాలో పుట్టి పెరిగిన 
| జంధ్యాల కనకదుర్గ అక్కడే ఎమ్‌.ఎ. వరకు విద్యా 
భ్యాసాన్ని చేసి 1975 లో ఖమ్మం జిల్లాలోని కొత్తగూడెం 
"లో స్థాపింపబగిన సింగరేణి కాలరీస్‌ మహిళా డిగ్రీ 
కళాశాలలో అధ్యాపక వృత్తిలో ప్రవేశించి తెలుగుశాఖలో అధ్యాపకురాలిగా, 
రీడర్‌గా, 34 సం॥ల అకుభవాన్ని పొంది అదే కళాశాలలో ప్రిన్నిపాల్‌గా 
2009 లో పదవీవిరమణ చేసారు. 





1975లో ఎమ్‌.ఎ. డిగ్రీ కై ఆంధ్ర విశ్వవిద్యాలయం వారును, 
1991లో ఎమ్‌.ఫిల్‌. డిగ్రీలో కాకతీయ విశ్వవిద్యాలయం వారు బంగారు 
పతకాలను బహుమతి ప్రదానం చేసారు. 1994 లో కాకతీయ విశ్వ 
విద్యాలయంలో “తెలుగు స్వతంత్ర కథాకావ్యాలు- స్త్రీ జనజీవన చిత్రణ” 
అనే సిద్దాంత గ్రథాన్ని సమర్పించి పి. హెచ్‌.డి. పట్టాను పొందారు. 1994లోనే 
ఆంధ్రప్రదేశ్‌ ప్రభుత్వమువారిచే ఉత్తమఉపాధ్యాయినిగా సత్కారాన్ని పొందినారు. 
2002లో సింగరేణి సాహిత్యం గనికార్మికజీవన చిత్రణమీద యు.జి.సి. మైనర్‌ 
రిసెర్చ్‌ ప్రాజెక్టును, 2006 లో “తెలుగుకథానిక ప్రపంచీకరణ సందర్భంలో 
స్త్రీ పురుష సంబంధాపై” యు.జి.సి. మేజర్‌ రిసెర్చ్‌ ప్రాజెక్టును పూర్తిచేసారు. 
వివిధ యూనివర్సిటీలు నిర్వహించిన జాతీయసెమినార్లలో పాల్గొని 20 కి 
పైగా వ్యాసాలను ప్రతిసమర్పణ గావించారు. తెలుగుఅకాడమీవారి తెలుగు 
సాహిత్య పత్రికలను తెలుగు విశ్వవిద్యాలయం వారి వాజ్మయి పత్రికల్లోనూ, 
ఇతర విశ్వవిద్యాలయ పత్రికలలోనూ 20 వరకు వ్యాసాలు ప్రచురించ 
బడినాయి. 5 పుస్తాకాలు స్వియప్రచురణలో వచ్చాయి మహిళాజన అధ్యయన 
దృక్కోణంలో పరిశోధనలను కొనసాగించటంతోపాటు అడపదడపా వ్రాసిన 
కథలు, నాగకాలవంటి సృజనాత్మక రచనతోనూ ముందుకుసాగుతూ సామాజిక 
చైతన్యంలో భాగస్వామి కావాలనేదే ప్రధాన ఆశయం. 








